ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಖನಗಳು 


ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 


On 26th January 1950, we are 
going to enter into a life of 
contradictions. In politics, we will 
have equality and in social and 
economic life we will have 
inequality. .. . We must remove 
this contradiction at the earliest 
possible moment or else those 
who suffer from inequality will 
blow up the structure of political 
democracy which this Assembly 
has so laboriously built up. 

-Dr. B.R. Ambedkar 


Our lives begin to end, the day we 
became silent about things that 
matter. 

“Martin Luther King, Jr. 


“ಯಾವುದರ ಮೇಲೆ ಬೆಳಕು ಚೆಲ್ಲಬೇಕು, 
ಯಾವುದರ ಮೇಲೆ ಚೆಲ್ಲಬಾರದು ಎಂಬ 
ನಿರ್ಣಯದಲ್ಲಿಯೇ ಪ್ರತಿ ಇತಿಹಾಸಕಾರ 
ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ಮರುಜೋಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ.' 
-ಇ.ಎಚ್‌.ಕರ್‌ 
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ನಾಡ ವಿವೇಕದ 
ಎಚ್ಚರವಾಗಿದ್ದಕ್ಕಾಗಿಯೇ 
ಹುತಾತ್ಮರಾದ 
ಡಾ.ಎಂ.ಎಂ.ಕಲಬುರ್ಗಿ ಸರ್‌ ಗೆ 


i 
ps 


ಪ್ರಕಾಶನದ ಪರಿಚಯ 
ಪಿಯರೆ, 


ಲಡಾಯಿ ಪ್ರಕಾಶನ ಸಮಾನತೆಯ ಸಮಾಜದ ಅಕ್ಷರ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಕಟ್ಟುವ ಗೆಳೆಯರಿಗಾಗಿ ಮೈದಾಳಿದ ಸಂಸ್ಥೆ. ಪ್ರಗತಿಪರ ವಿಚಾರಗಳ 
ಸಾಹಿತ್ಯವನ್ನು ಜನರಿಗೆ ತಲುಪಿಸುವ ಸಂಗತಿಗಾಗಿ ಪ್ರಕಾಶನ 
ಆರಂಭವಾಗಿದೆ. ವರ್ತಮಾನ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಸಮಾನತೆಯ 
ಸಮಾಜವನ್ನು ಕಟ್ಟುವ ಉದ್ದೇಶದಿ೦ದ ಜೀವಪರ ಸಂಗಾತಿಗಳು 
ನಡೆಸುವ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಯತ್ನಗಳಿಗೆ ಪೂರಕವಾಗಿ ಜನರ 
ಆಲೋಚನೆಗಳನ್ನು ರೂಪಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗುವ ಸಾಹಿತ್ಯವನ್ನು 
ಪ್ರಕಟಿಸುವ ವಿಚಾರ ನಮ್ಮದಾಗಿದೆ. ಇಂಥ ಪ್ರಗತಿಪರ ಸಾಹಿತ್ಯವನ್ನು 
ಸಾಮಾನ್ಯ ಜನರು ಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗುವ ಬೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಕೊಡುವ 
ಸಂಕಲ್ಪ ನಮ್ಮದಾಗಿದೆ 


ನಾವೀಗ ಸಂಘರ್ಷದ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಬಾಳುತ್ತಿದ್ದೇವೆ. ಪ್ರಭುತ್ವ 
ಪ್ರಾಯೋಜಿತ ಕೋಮುವಾದ, ಜಾಗತೀಕರಣ, ಪ್ರಾದೇಶಿಕತೆ, 
ಭಯೋತ್ಪಾದನೆಗಳು ನಮ್ಮನೆಲದಲ್ಲಿ ಸಮಸ್ಯೆಗಳಾಗಿ ಬೆಳೆದು 
ನಮ್ಮ ಬುಡವನ್ನೇ ಅಲ್ಲಾಡಿಸುವಷ್ಟು ಶಕ್ತವಾಗಿವೆ. 


ಅಕ್ಷರಗಳಿಂದ ಏನೂ ಆಗುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳುವ ಒಂದು 
ಅಭಿಪ್ರಾಂಯವಿದೆ. ಆದರೆ ಅಕ್ಷರಗಳಿಂದ ಏನೆಲ್ಲವನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಬಹುದು ಅನ್ನುವುದು ಅಷ್ಟೇ ಸತ್ಯ. ಅಕ್ಷರ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯೇ 
ಮಾಯವಾಗುತ್ತಿರುವ ಸಂದರ್ಭ ಒಂದು ಕಡೆಯಾದರೆ, 
ಯಾವುದನ್ನು ಮತ್ತು ಎಂಥದನ್ನು ನಾವು ಓದಬೇಕು, ನಮ್ಮರಿವಿಗೆ 
ಯಾವುದು ಪೂರಕ, ವರ್ತಮಾನದ ಸಂಘರ್ಷಗಳಿಗೆ ಅಕ್ಷರಗಳು 


ಯಾವ ರೀತಿಯ ಉತ್ತರ ಕೊಡಬಲ್ಲವು ಎನ್ನುವುದನ್ನು ಜನತೆಯ ಹತ್ತಿರ ನಾವೇ 
ಕೊಂಡೊಯ್ಯಬೇಕಾಗಿದೆ. ಇದು ನಮ್ಮೆದುರಿನ ಅನಿವಾರ್ಯತೆಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು. ಲಡಾಯಿ 
ಪ್ರಗತಿಪರರೆಲ್ಲರ ಪ್ರಕಾಶನ. ಈ ವಿಚಾರಧಾರೆಯ ಲೇಖಕರ ಸಾಹಿತ್ಯವನ್ನು ಜನರಿಗೆ 
ತಲುಪಿಸುವ ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಪ್ರಕಾಶನ ಮಾಡುತ್ತಿದೆ. 


"ಖರೀದಿ'ಗಳ ಗೊಡವೆ ಬಿಟ್ಟು ಓದುವ ಜನಗಳ ನಂಬಿ ಪುಸ್ತಕ ಪ್ರಕಾಶನ ಮಾಡಲು 
ಹೊರಟಿರುವ ನಮ್ಮೊಂದಿಗೆ ಸಹಕರಿಸುವುದೆಂದರೆ ನಮ್ಮ ಪ್ರಕಟಣೆಗಳನ್ನು ಜನರಿಗೆ 
ತಲುಪಿಸುವ ಕಾರ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ನೆರವಾಗುವುದು. ಒ೦ದು ವಿಶಾಲ ಓದುವ ವಲಯವನ್ನು 
ಸೃಷ್ಟಿಸಿಕೊಳ್ಳದಿದ್ದರೆ ನಮ್ಮ ವಿಚಾರಗಳು ಮೂರ್ತರೂಪ ಪಡೆಯಲಾರವು. ಈ ಸೂಕ್ಷ್ಮವನ್ನು 
ಗಮನಿಸಿ ಅಂಥ ಓದುವ ವಲಯವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಪ್ರಕಾಶನ ಒಂದು 
ರೂಪುರೇಷೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿದೆ. 500 ರೂ. ಕೊಟ್ಟು ವಾರ್ಷಿಕ ಚ೦ದಾದಾರರಾದವರಿಗೆ 
ಆ ವರ್ಷದ 750 ರೂಗಳ ಮುಖಬೆಲೆಯ ಪುಸ್ತಕಗಳನ್ನು ಕೊಡುತ್ತೇವೆ. ನಮ್ಮ ಇತರ 
ಪುಸ್ತಕಗಳಿಗೆ ಶೇ. 25 ರಿಯಾಯಿತಿಯೂ ಸಿಗುತ್ತದೆ. 


ನೀವು ಚಂದಾದಾರರಾಗಬಹುದು. 3000 ರೂ. ವಂತಿಗೆ ನೀಡಿ ಆಜೀವ ಸದಸ್ಕರಾದರೆ 
ಪ್ರತಿವರ್ಷ ರೂ 300 ಮುಖಬೆಲೆಯ ಪುಸ್ತಕಗಳು ನಿಮಗೆ ತಲುಪುತ್ತವೆ. 5000 ರೂ. 
ನೀಡಿ ಆಜೀವ ಸದಸ್ಯರಾದರೆ ಪ್ರತಿವರ್ಷ ರೂ 500 ಮುಖಬೆಲೆಯ ಪುಸ್ತಕಗಳು ನಿಮಗೆ 
ತಲುಪುತ್ತವೆ. ಹೆಚ್ಚಿನ ಪ್ರಕಟಣೆಗಳು ಬೇಕೆನಿಸಿದರೆ 10000 ರೂ. ವಂತಿಗೆ ನೀಡಿ ಆಜೀವ 
ಸದಸ್ಯರಾಗಬೇಕು. ಆಗ ಪ್ರತಿ ವರ್ಷ ರೂ 1000 ಮುಖಬೆಲೆಯ ಪುಸ್ತಕಗಳು ಸಿಗುತ್ತವೆ. 
ನಾವು ಪ್ರಕಟಿಸುವ ಎಲ್ಲ ಪುಸ್ತಕಗಳು ಬೇಕು ಎಂದರೆ 15000 ರೂ ವಂತಿಗೆ ನೀಡಿ ಆಜೀವ 
ಸದಸ್ಯರಾಗಬೇಕು. ಒ೦ದು ಪುಸ್ತಕದ ಪ್ರಕಟಣಾ ವೆಚ್ಚವನ್ನು ಭರಿಸಿ ಆ ಪುಸ್ತಕ ಸುಲಭವಾಗಿ 
ಜನಗಳಿಗೆ ತಲುಪಲು ನೆರವಾಗಬಹುದು. ನಿಮ್ಮ ಸಹಕಾರ, ನೆರವು ಮತ್ತು ಪ್ರಕಾಶನದ 
ಭಾಗವಾಗುವಿಕೆ ನಮ್ಮ ಪ್ರಯತ್ನಗಳ ಬಲವನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸುತ್ತದೆ. ಬನ್ನಿ. ಕನ್ನಡ ಸಾಹಿತ್ಯವನ್ನು 
ಪ್ರಗತಿಪರ ಹಾದಿಯಲ್ಲಿ ಮುನ್ನಡೆಸೋಣ. 


-ಬಸೂ 


ಐಚವಲ್ಲ ಈಸು ಅಂದೇಡ್ದರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ನೇಣನಗಚು 


ನಿವೇದನೆ 


ಭಾರತದ ಸೈದ್ಧಾಂತಿಕ ಚರಿತ್ರೆ ವಿಶ್ವದಲ್ಲೇ ವಿಶಿಷ್ಟವಾಗಿದೆ. ವ್ಯಷ್ಠ 
ಮತ್ತು ಸಮಷ್ಟಿಯನ್ನು ಒಳಗೊಂಡ ಸತ್ಯದ ಕಾಣ್ಮೆಯೇ ದರ್ಶನ. 
ಆ ದರ್ಶನವನ್ನು ಸೂತ್ರಬದ್ಧಗೊಳಿಸುವುದೇ ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರ, ಈ 
ತತ್ತ ಶಾಸ್ತ; ದ ತರ್ಕಬದ್ಧ ವಿವರಣೆಯೆ ಸಿದ್ಧಾ ೦ತ. ಸೈದ್ಧಾಂತಿಕ 
ನಿಲುವು ಎಂದರೆ ಕಾಣ್ಯೆಯಿಂದ ಹೊರಹೊಮ್ಮಿದ ತತ್ತ್ವಕ್ಕೆ 
ತರ್ಕಬದ್ಧವಾಗಿರುವುದು. ಜಗತ್ತನ್ನು ಅರಿಯುವ ಕ್ರಮದಲ್ಲಿ 
ವ್ಯತ್ಯಾಸಗಳಿದ್ದು ಆ ಪ್ರಕಾರ ದರ್ಶನ, ತತ್ತ್ವ ಮತ್ತು ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳು 
ರೂಪುಗೊಳ್ಳುತ್ತವೆ. ಐಹಿಕ ವಸ್ತುಗಳ ಮೂಲಕ ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿರುವುದು, 
ಅರಿವಿನ ಮೂಲಕ ಬದುಕುವುದನ್ನು ಕಲಿಯುವುದು ಮತ್ತು ಅಂಥ 
ಸಂಸ್ಕಾರಂಶುತವಾದ ಬದುಕಿನಿಂದ ಆನಂದವನ್ನು 
ಅನುಭವಿಸುವುದಕ್ಕೆ ಸಿಗುವ ಮಾರ್ಗದರ್ಶನದ ಒಟ್ಟು ಮೊತ್ತವನ್ನೇ 
ವವಿಧ ದಾರ್ಶನಿಕರು ವಿವಿಧ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಕರೆದಿದ್ದಾರೆ. ವೈದಿಕರಿಗೆ 
ಅದು ಅಧ್ಯಾತ್ಮವಾದರೆ ಲಿಂಗವಂತರಿಗೆ "ಅನುಭಾವ". 


ಚಾತುರ್ವರ್ಣ, ಜಾತೀಯತೆ, ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆ ಮತ್ತು ಗೊಡ್ಡು 
ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳೇ ವೈದಿಕರ ಅಧ್ಯಾತ್ಮದ ಮುಂಚೂಣಿ 
ಯಲ್ಲಿರುವುದರಿಂದ ಪಕ್ಷಪಾತ ಧೋರಣೆಯನ್ನು ಅವರ 
ಅಧ್ಯಾತ್ಮದಲ್ಲಿ ಕಾಣಬಹುದು. ಇಂಥ ವರ್ಣಭೇದ ನೀತಿಯ 
ಅಧ್ಯಾತ್ಮವು ಅರ್ಥಹೀನ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತಕ್ಕೆ ಮೂಲಾಧಾರ 
ವಾಯಿತು. ವೈದಿಕರ ಒಟ್ಟು ಚಿ೦ತನಾಕ್ರಮ ಅತ್ಕಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರಾಗಿದ್ದ 
ಸವರ್ಣೀಯರನ್ನು ಕಾಪಾಡುವುದೇ ಆಗಿತ್ತು. 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೆಂಡ್ಜರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇೀಖನಗಜು 


“ಚಾತುರ್ವರ್ಣ್ಯಂ ಮಯಾ ಸೃಷ್ಟಂ ಗುಣಕರ್ಮವಿಭಾಗಶಃ। 
ತಸ್ಯ ಕರ್ತಾರಮಪಿ ಮಾಂ ಎದ್ದ ಕರ್ತಾರಮವ್ಯಯಮ್‌” 
-ಭಗವದ್ಗೀತಾ ಅಧ್ಯಾಯ 4, ಶ್ಲೋಕ 13 


"ಗುಣ ಮತ್ತು ಕರ್ಮಗಳ ವಿಭಾಗದಿಂದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ, ಕ್ಷತ್ರಿಯ, ವೈಶ್ಯ ಮತ್ತು ಶೂದ್ರ 
ಎಂದು ನನ್ನ ಮೂಲಕ ರಚಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿವೆ. ಅವುಗಳ ಕರ್ತೃವಾದರು ಸಹ ಅವಿನಾಶಿ 
ಪರಮೇಶ್ವರನಾದ ನನ್ನನ್ನು ನೀನು ವಾಸ್ತವವಾಗಿಯೂ ಕರ್ತೃವಲ್ಲವೆಂದೇ ತಿಳಿದುಕೋ' 
ಎಂದು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ವರ್ಣಭೇದನೀತಿ ಮಡುಗಟ್ಟಿದೆ. 


"ನಾಸಿಕೋ ವೇದ ನಿಂದಕಃ' ಎಂದು ಮನುಸ್ಮೃತಿ ಹೇಳುತ್ತದೆ. ವೇದ ನಿಂದನೆ 
ಮಾಡುವವರು, ಅಂದರೆ ವೇದವನ್ನು ಪ್ರಮಾಣವೆಂದು ಒಪ್ಪದವರು ನಾಸ್ತಿಕರಾಗುತ್ತಾರೆ. 
ಅವೈದಿಕವಾದುದೆಲ್ಲವೂ ನಾಸ್ತಿಕವೇ ಆಗಿರುತ್ತವೆ ಎಂಬುದು ಮನುಸ್ಮತಿಯ ವಾದವಾಗಿದೆ. 
ಆ ಪ್ರಕಾರ ಅವೈದಿಕರಾದ ಅಜ್ಜೇಯವಾದಿ ಬುದ್ಧ, ಏಕೇಶ್ವರವಾದಿ ಬಸವ ಮತ್ತು 
ಆಯುಷ್ಮಾನ್‌ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ನಾಸ್ತಿಕರಾಗುತ್ತಾರೆ. 


ಚಾರ್ವಾಕರೆಂದು ಕರೆಯಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ನಿರೀಶ್ವರವಾದಿ ಲೋಕಾಯತರು 
ಇವರೆಲ್ಲರಿಗಿಂತ ಪುರಾತನ ನಾಸ್ತಿಕರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಅವರು ಭಾರತೀಯ ಭೌತವಾದದ 
ಮೂಲಪುರುಷರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ನಂತರ ಬಂದ ಜೈನರು ಅನೇಕಾ೦ತವಾದದ ಪ್ರತಿಪಾದಕರು. 
ಸ್ಥೂಲವಾಗಿ ಹೇಳಬೇಕೆಂದರೆ "ಸತ್ಯವು ಆನೆಯ ಹಾಗೆ ತಮಗೆ ಸಿಕ್ಕ ಆನೆಯ ಭಾಗವನ್ನು 
ಸರ್ಶಿಸುತ್ತ ಸತ್ಯದ ದರ್ಶನವಾಯಿತು ಎಂದು ಹೇಳುವವರು ಕುರುಡರ ಹಾಗೆ' ಎಂಬುದೇ 
ಏಕಾಂತವಾದ. ಸತ್ಯದ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಅರಿಯಲು ಅನೇಕ ಆಯಾಮಗಳಿಂದ 
ನೋಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ದೃಷ್ಟಿಕೋನ ಅವೈದಿಕದಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾಯಿಯಾಗಿದೆ. ಜೈನರು ಕೂಡ 
ವೇದ ಪ್ರಮಾಣವನ್ನು ಒಪ್ಪದ ಕಾರಣ ವೈದಿಕರಿಂದ ನಾಸ್ತಿಕರೆಂದು ಕರೆಯಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. 
ಹೀಗೆ ಅವೈದಿಕ ಚಿಂತನೆಗಳಿಗೆ ಬಹು ದೀರ್ಪವಾದ ಇತಿಹಾಸವಿದೆ. ಆ ಪರಂಪರೆಯಲ್ಲಿ 
ಬಂದವರಲ್ಲಿ ವೈದಿಕವನ್ನು ನೇರವಾಗಿ ಎದುರು ಹಾಕಿಕೊ೦ಡವರೆಂದರೆ ಬುದ್ಧ, ಬಸವ 
ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು. 


ಕಬೀರ, ತುಕಾರಾಮ, ವಿವೇಕಾನಂದ ಮತ್ತು ಗಾಂಧಿಯಂಥವರು ವೈದಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಯ 
ಒಳಗಿದ್ದುಕೊಂಡೇ ಅದನ್ನು ಮೆತ್ತಗೆ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ನ್ಯಾಯಬದ್ಧವಾದ ಸಮಾಜ 
ರೂಪಿಸುವಲ್ಲಿ ವೈದಿಕದ ಒಳಗಿದ್ದು ಹೋರಾಡಿದವರ ಪಾತ್ರವೂ ಮುಖ್ಯವಾಗಿದೆ. ಇವರು 
ವೇದ, ಉಪನಿಷತ್‌ ಮತ್ತು ಭಗವದ್ಗೀತೆಯಂಥ ಗ್ರಂಥಗಳನ್ನು ಅರ್ಥೈಸುವ ಕ್ರಮ 
ಮಾನವಸಮಾನತೆಯ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿದೆ. 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಕ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಬನೀಣನಗಟು 


“ಇ೦ದಿನ ಧರ್ಮವನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರುವ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನು ಖಂಡಿತ 
ವಾಗಿಯೂ ವೇದಾಧ್ಯಯನಕ್ಕೆ ಎರಡನೆಯ ಸ್ಥಾನ ಕೊಡುತ್ತಾನೆ, ಚರಕದ [ಕಾಯಕದ] 
ಧರ್ಮವನ್ನು ಪ್ರಸಾರ ಮಾಡುತ್ತಾನೆ ಮತ್ತು ಉಪವಾಸದಿಂದಿರುವ ನನ್ನ ಲಕ್ಷಾಂತರ 
ದೇಶಬಾಂಧವರ ಹಸಿವನ್ನು ಹಿಂಗಿಸುತ್ತಾನೆ.' ಎಂದು ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 


“ರಾಮನಾಮವನ್ನು ಎಲ್ಲರೂ ಯಾಂತ್ರಿಕವಾಗಿ ಜಪಿಸುವರು. ಆದರೆ ಯಾರೂ 
ಆತ್ಮಾರಾಮನನ್ನು ಅರಿಯರು. ದಶರಥನ ಮಗ ರಾಮ ಇತ್ತೀಚಿನವನು. ಆತ್ಮಾರಾಮನು 
ಅನ೦ತ ಯುಗದವನು. ಈ ರಾಮನು ಆತ್ಮಾರಾಮನನ್ನು ಅರಿತಿದ್ದರೆ ವಶಿಷ್ಟರಿಗೆ 
ಶರಣುಹೋಗುವ ಅವಶ್ಯಕತೆ ಎನಿತ್ತು?” ಎಂದು ತುಕಾರಾಮ ತಮ್ಮ ಅಭಂಗವೊಂದರಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


“ಒಬ್ಬನಾದ ಅವನೇ ಅಲ್ಲಾ, ರಾಮ, ಕೃಷ್ಣ, ಕರೀಮ ಎಂಬ ಹೆಸರನ್ನು ಧರಿಸಿದವನು' 
ಎಂದು ಕಬೀರರು ಹೇಳುವ ಮೂಲಕ ಮಾನವಜನಾ೦ಗದ ಏಕತೆಯನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಧರ್ಮಗಳು ಮಾನವ ಏಕತೆಗೆ ಅಡ್ಡ ಬರುವುದನ್ನು ಇಂಥ ಮಾತುಗಳಿಂದ 
ತಡೆಯುತ್ತಾರೆ. 


ವಿವೇಕಾನಂದರು 1899ರಲ್ಲಿ ಬೇಲೂರು ಮಠದಲ್ಲಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಶಿಷ್ಯನೊಬ್ಬನ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ 
ಉತ್ತರಿಸುತ್ತ ಹೀಗೆ ಹೇಳಿದರು: "ಏಕೆ ಪುರೋಹಿತ ವರ್ಗದವರು ಬ್ರಾಹ್ಮಣೇತರರಿಗೆ ವೇದ 
ಉಪನಿಷತ್‌ ಮುಂತಾದ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ಓದಲು ಅವಕಾಶ ಕೊಡಲಿಲ್ಲ? ಅವುಗಳನ್ನು 
ಮುಟ್ಟಲೂ ಬಿಡಲಿಲ್ಲ. ಅವರನ್ನು ಕೆಳಕ್ಕೆ ತುಳಿದಿದ್ದೀರಿ. ಕೇವಲ ಸ್ವಾರ್ಥದಿ೦ದ ನೀವೇ ಈ 
ರೀತಿ ಮಾಡಿದ್ದೀರಿ. ಪುರೋಹಿತ ವರ್ಗದವರೇ ಎಲ್ಲಾ ಧರ್ಮಗ್ರಂಥಗಳ ಏಕಮಾತ್ರ 
ಅಧಿಕಾರಿಗಳಾಗಿ ವಿಧಿ ನಿಷೇಧಗಳನ್ನೆಲ್ಲಾ ತಮ್ಮ ಹಿಡಿತದಲ್ಲೇ ಇಟ್ಟುಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. 
ಬಾರಿಬಾರಿಗೂ ಇತರ ಜಾತಿಯವರನ್ನು ಕೀಳೆಂದೂ ನೀಚರೆಂದೂ ಕರೆದು ಅವರ 
ತಲೆಯಲ್ಲಿ, ತಾವು ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಅಂಥವರೆಂಬ ಭಾವನೆ ಬರುವಂತೆ ಮಾಡಿದ್ದೀರಿ. 
ನೀನು ಒಬ್ಬ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಯಾವಾಗಲೂ ನೀನು ತುಚ್ಛ, ನೀನು ತುಚ್ಛ ಎಂದು 
ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದರೆ ಅವನು ಕ್ರಮೇಣ ತಾನು ನೀಚನೆಂದೇ ಭಾವಿಸುವ ಹಾಗೆ ಆಗುತ್ತದೆ. ಇದೇ 
ಆ ಸಮ್ಮೋಹಿನಿ ವಿದ್ಯೆ. ಈಗ ಬ್ರಾಹ್ಮಣೇತರ ವರ್ಗದವರು ನಿದಾನವಾಗಿ 
ಎಚ್ಚೆತ್ತುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಅವರಿಗೆ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ, ಪುರಾಣ, ಮಂತ್ರಗಳ ಮೇಲಿನ ಶ್ರದ್ಧೆ 
ಕಡಿಮೆಯಾಗುತ್ತಿದೆ. ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ವಿದ್ಯಾಭ್ಯಾಸದ ಹರಡುವಿಕೆಯಿ೦ದ ಪುರೋಹಿತ 
ವರ್ಗದವರ ತಂತ್ರವೆಲ್ಲಾ ಕುಸಿದು ಬೀಳುತ್ತಿದೆ, ಮಳೆಗಾಲದಲ್ಲಿರುವ ಪದ್ಮಾನದಿಯ 
ದಡದಂತೆ. ನೀನದನ್ನು ನೋಡುತ್ತಿಲ್ಲವೆ?' 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅ೦ಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಿ೦ದೂ ಧರ್ಮ ಎನ್ನುವುದು ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ವೈದಿಕರ ಧರ್ಮವೇ ಆಗಿದೆ. 
ಅದರ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತ ಮತ್ತು ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳ ಬಲೆಯಲ್ಲಿ ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತ ಶೂದ್ರರು 
ಮತ್ತು ಅಸ್ಪಶ್ಯರು ಸಹಸ್ರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಸಿಕ್ಕಿಹಾಕಿಕೊಂಡು ಒದ್ದಾಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಅಷ್ಟೇ 
ಅಲ್ಲ ವೈದಿಕರು ನಿರಂತರವಾಗಿ ವೈಚಾರಿಕತೆಯ ಆಗರವಾದ ಬೌದ್ಧಧರ್ಮದ ಮೇಲೆ 
ಹರಿಹಾಂಯುತ್ತಲೇ ಇದ್ದಾರೆ. ಬುದ್ಧ ಕಾಲವಶವಾದ ಮೇಲೆ ಈ ವೈದಿಕರು 
ದಶಾವತಾರಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿ, ಬುದ್ಧ ಒಂಬತ್ತನೇ ಅವತಾರವೆಂದು ಸಾರಿದರು. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 
ಬೌದ್ಧಧರ್ಮ ಸ್ವೀಕರಿಸುವವರೆಗೆ ಜನಸಮುದಾಯದಲ್ಲಿ ಆ ಧರ್ಮದ ಗಮನಾರ್ಹ 
ಚಲನವಲನ ಸ್ಥಗಿತಗೊಂಡಿತ್ತು ಲಿಂಗಾಯತದ ಬಗ್ಗೆ ಹೇಳಬೇಕೆಂದರೆ, ಪ್ರೌಢದೇವರಾಯನ 
ಕಾಲಕ್ಕೆ ರಾಜಾಶ್ರಯ ಸಿಕ್ಕನ೦ತರ ಬಹುಪಾಲು ಲಿಂಗಾಯತರು /ವೀರಶೈವರು 
ಲಿಂಗೀಬ್ರಾಹ್ಮಣರಾಗಲು ಹವಣಿಸಿದರು. 


ವೈದಿಕರ ಕುತಂತ್ರಗಳಿಂದಾಗಿ ಬೌದ್ಧಭಿಕುಗಳ ಮತ್ತು ಶರಣರ ಕೊಲೆಗಳಾಗಿವೆ. ಇಂಥ 
ಅಮಾನುಷ ಕೃತ್ಯಗಳಿಂದಾಗಿ ಕ್ರಿಸ್ತಪೂರ್ವ 6ನೇ ಶತಮಾನದ ಬೌದ್ಧಧರ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ 
ಮತ್ತು ಕ್ರಿಸ್ತಶಕ 12ನೇ ಶತಮಾನದ ಲಿಂಗಾಯತ ಧರ್ಮ ಕನ್ನಡ ನಾಡಿನಲ್ಲಿ 
ಕ್ಷೀಣಗೊಂಡವು. 


ಅವತಾರದಿಂದಾಗಿ ಬುದ್ಧ ನನ್ನು ವೈದಿಕರು ವೈದಿಕಧರ್ಮದ ಭಾಗಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು 
ಯತ್ನಿಸಿದರು. ಆದರೆ 15ನೇ ಶತಮಾನದ ನಂತರದ ಲಿಂಗಾಯತರು ತಾವೇ ವೈದಿಕದ 
ಭಾಗವೆಂದು ಭಾವಿಸತೊಡಗಿದರು. ವೈದಿಕದ ಕಡೆಗೆ ಹೋಗಲು ಅವರಿಗೆ ಆಗಮೋಕ್ತ 
ವೀರಶೈವ ಎಂಬುದು ಸೇತುವೆಯಂತಾಯಿತು. 20ನೇ ಶತಮಾನ ಬರುವುದರೊಳಗೆ 
ಲಿಂಗಾಯತಕ್ಕೆ ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ ವೀರಶೈವ ಪದ ಬಳಕೆ ವ್ಯಾಪಕವಾಗಿ ಹರಡಿತು. ನಿರಕ್ಷರಿ 
ಲಿಂಗಾಯತರು ಲಿಂಗಾಯತರೆಂದೇ ಕರೆದುಕೊಂಡರೆ ಸಂಸ್ಕೃತ ಮತ್ತು ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ಬಲ್ಲವರು 
ತಾವು ವೀರಶೈವರು ಎಂದು ಹೇಳಿಕೊಂಡರು. ಡಾ. ಎಂ.ಎಂ. ಕಲಬುರ್ಗಿ ಅಂಥವರು 
ಕೂಡ ಬಹಳ ವರ್ಷಗಳವರೆಗೆ ಲಿಂಗಾಯತ ಮತ್ತು ವೀರಶೈವವನ್ನು ಸಮಾನಾರ್ಥಕವಾಗೇ 
ಬಳಸಿದ್ದನ್ನು ಅವರ ಗ್ರಂಥಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣಬಹುದು. ಆದರೆ ಕೊನೆಯ ದಶಕಗಳಲ್ಲಿ 
'ಲಿಂಗಾಯತವು ವಚನೋಕ್ತವಾಗಿದೆ. ಆಗಮೋಕ್ತವಾದ ವೀರಶೈವಕ್ಕೂ ಲಿಂಗಾಯತಕ್ಕೂ 
ಯಾವುದೇ ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲ' ಎಂಬ ಸತ್ಯವನ್ನು ಅರಿತು ದಾಖಲೆ ಸಮೇತ ಸಿದ್ಧಪಡಿಸಿದ 
ನಂತರ ಲಿಂಗವಂತರ ಇತಿಹಾಸದ ನಿಜಸ್ವರೂಪದ ದರ್ಶನವಾಯಿತು. ಡಾ. ಎನ್‌.ಜಿ. 
ಮಹಾದೇವಪ್ಪ ಅವರಂಥ ವಿದ್ವಾಂಸರು ಈ ಸತ್ಯವನ್ನು ಸ್ವಾಗತಿಸುತ್ತ ಅದರ ಪ್ರತಿಪಾದನೆ 
ಮಾಡಿದರು. 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ದರ್‌ |. 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲನೇಣನಗಟು 


ಲಿಂಗವಂತ ಧರ್ಮವು ಮೂಲತಃ ದುಡಿಯವ ವರ್ಗದ ಚಳವಳಿಯಾಗಿದೆ. ಈ 
ಚಳವಳಿ ವೈಚಾರಿಕ, ಸಾವರಾಜಿಕ ಮತ್ತು ಆರ್ಥಿಕ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಯುತ್ತ 
ಶರಣಸಂಕುಲವೆ೦ಬ ನವಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಾಣಗೊಳ್ಳಲು ಕಾರಣವಾಯಿತು. ಈ 
ನವಸಮಾಜವು ಅಕ್ಕನಾಗಮ್ಮ ಬಸವಣ್ಣ, ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣ, ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭು, ಸಿದ್ಧರಾಮ 
ಮುಂತಾದ ಶರಣರ ಮಾರ್ಗದರ್ಶನದಲ್ಲಿ ತನ್ನದೇ ಆದ ರೂಪುರೇಷೆಗಳನ್ನು ಹೊಂದುವ 
ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಅವೈದಿಕ ಎಧಿವಿಧಾನಗಳನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿಯಲಾಯಿತು. ಆಗ 
ನವಸಮಾಜವಾಗಿ ಪರಿವರ್ತನೆಗೊಂಡಿದ್ದ ಚಳವಳಿಯು ಅವೈದಿಕ ಧರ್ಮವಾಗಿ ಕಂಡಿತು. 
ಬಸವಪ್ರಣೇತ ಈ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಧರ್ಮವನ್ನೇ ಸಿದ್ಧರಾಮರು 'ಬಸವಣ್ಣನ 
ಧರ್ಮವಯ್ಯಾ' ಎಂದು ಕರೆದಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಧರ್ಮವು ಜನಿವಾರ ಇಲ್ಲದವರನ್ನು, ಅಂದರೆ 
ಅವೈದಿಕರನ್ನು, ಅ೦ದರೆ ಶೂದ್ರರು ಮತ್ತು ಪ೦ಚಮರನ್ನು ಜಾತಿವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿಂದ 
ಹೊರತಂದು ರಕ್ಷಿಸುವ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. 


"ಧರ್ಮೋ ರಕ್ಷತಿ ರಕ್ಷಿತಃ' ಎಂದು ಮನುಸ್ಮೃತಿ ಸಾರುತ್ತದೆ. ಧರ್ಮವನ್ನು 
ರಕ್ಷಿಸುವವನನ್ನು ಧರ್ಮ ರಕ್ಷಿಸುತ್ತದೆ ಎಂದು ಮನುಸ್ಮೃತಿ ಹೇಳುವಲ್ಲಿನ ಆ ಧರ್ಮವು 
ವರ್ಣ, ಜಾತೀಯತೆ ಮತ್ತು ಅಸ್ಪ] ಶ್ಯತೆಯಿ೦ದ ಕೂಡಿದ ವೈದಿಕ ಧರ್ಮವೇ ಆಗಿದೆ. ಈ 
ವರ್ಣಾಶ್ರಮ ಧರ್ಮದ ರಕ್ಷಣೆಯ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಶೂದ್ರತಪಸ್ವಿ ಶಂಬೂಕನ 
ವಧೆಯಾಯಿತು. ತಮ್ಮ ಮಕ್ಕಳ ಮದುವೆಯನ್ನು ಮನುಸ್ಮೃತಿಗೆ ಅಂದರೆ ವೈದಿಕ 
ನಿಯಮಗಳಿಗೆ ವಿರುದ್ದವಾದ “ವಿಲೋಮ ವಿವಾಹ' ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಮಾಡಿಸಿದ್ದರಿ೦ದಲೇ 
ಅವರಿಗೆ ಎಳೆಹೂಟೆ ಶಿಕ್ಷೆವಿಧಿಸಿ ವಧಿಸಲಾಯಿತು. ಶೂದ್ರನು ತಪಸ್ಸು ಮಾಡಿದರೆ ಅದು 
ವೈದಿಕ ಧರ್ಮಬಾಹಿರ. ಮೇಲ್ಜಾತಿಯ ಹೆಣ್ಣು ಕೆಳಜಾತಿಯ ಗಂಡಿಗೆ ಮದುವೆಯಾದರೆ 
ಅದು "ವಿಲೋಮ ವಿವಾಹ' ಎನಿಸಿ ಧರ್ಮಬಾಹಿರವಾಗುವುದು. ಇವೆಲ್ಲ ತಮ್ಮ ರಾಜ್ಯದಲಿ 
ಆಗದಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವುದೇ ಬಹುಮುಖ್ಯವಾದ ರಾಜಧರ್ಮ! ರಾಜನು ರಾಜಧರ್ಮ 
ಪಾಲಿಸುವುದೆಂದರೆ ವರ್ಣಾಶ್ರಮ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಮುಂದುವರಿಸಿಕೊಂಡು ಹೋಗುವುದು॥ 


“ಕುದುರೆ ಹಾಗೂ ಕತ್ತೆಯ ಸಂಸರ್ಗದಿಂದ ಹೆಸರಗತ್ತೆ ಹುಟ್ಟಿದ ಹಾಗೆ ಕೆಳಜಾತಿ ಗಂಡು 
ಮತ್ತು ಮೇಲ್ದಾತಿ ಹೆಣ್ಣಿನಿಂದ ಬೇರೊಂದು ಪ್ರಕಾರದ ಕೂಸು ಜನಿಸುತ್ತದೆಯೆ? ಅದು 
ಕೂಡ ಮಾನವಜನಾಂಗಕ್ಕೆ ಸೇರಿದ್ದಲ್ಲವೆ?' ಎಂದು ವೈದಿಕರ ಮಹಾಪಂಡಿತ 
ಆಶ್ವಲಾಯನನಿಗೆ ಬುದ್ಧ ಮರುಪ್ರಶ್ನೆ ಹಾಕಿದ. ನಿರುತ್ತರನಾದ ಆಶ್ವಲಾಯನನು ಬುದ್ಧನ 
ಮಾನವತಾವಾದವನ್ನು ಕೊಂಡಾಡಿ ಬೌದ್ಧ ಧರ್ಮ ಸ್ವೀಕರಿಸಿದ. ಜಾತಿವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು 
ತಿರಸ್ಕರಿಸಿ ಶರಣರಾದ ಸಮಗಾರ ಹರಳಯ್ಯನವರ ಮಗ ಶೀಲವಂತನ ಜೊತೆ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ 
ಮೂಲದ ಮಧುವರಸರ ಮಗಳಾದ ಲಾವಣ್ಯಳ ಮದುವೆಯನ್ನು ಶರಣರು ಇದೇ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೆಂಡ್ಜರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೆಣನಗಟು 


ವಾದವನ್ನು ಮುಂದಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ಏರ್ಪಡಿಸಿದರು. ವೈದಿಕರು ವಿರೋಧಿಸಿದರು. ಬಿಜ್ಜಳನ 
ಶಸ್ತ್ರಗಳು ವೈದಿಕರ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳ ಮಾತು ಕೇಳಿದವು. ಅದರ ಪರಿಣಾಮವಾಗಿ ಶರಣರ 
ಕಗ್ಗೊಲೆಯಾಯಿತು! 


ಅಮೆರಿಕದ ಬೋಸ್ಪನಿನ ಟ್ವೆಂಟಿಯತ್‌ ಸೆಂಚುರಿ ಕ್ಲಬ್ಬಿನಲ್ಲಿ ವಿವೇಕಾನಂದರು ವೇದಗಳ 
ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯ ಕುರಿತ ಪ್ರಶ್ನೆಯೊಂದಕ್ಕೆ ಉತ್ತರಿಸುತ್ತ "ಅವುಗಳದು ಒಂದು ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯವಿದೆ. ತಮ್ಮನ್ನೂ 
ಮೀರಿ ಹೋಗಿ ಎಂದು ಅವು ಬೋಧಿಸುತ್ತವೆ. ತಾವು ಕೇವಲ ಬಾಲಬುದ್ಧಿ ಯವರಿಗಾಗಿ 
ಮಾತ್ರ ಬರೆಯಲ್ಪಟ್ಟವು ಎಂದು ತಿಳಿಸುತ್ತವೆ. ನೀವು ಬೆಳೆದಂತೆ ಅವನ್ನೂ ಮೀರಿ 
ಹೋಗಬೇಕು' ಎಂದಿದ್ದಾರೆ. ಬಾಲಬುದ್ಧಿ ಯನ್ನು ನಾವು ಮೀರದ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿಯೇ ನಮ್ಮ 
ದೇಶದಲ್ಲಿ ಇಂದಿಗೂ ಜಾತೀಯತೆ ಮತ್ತು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆ ತಾಂಡವವಾಡುತ್ತಿದೆ. 
ಅಂತರ್ಜಾತೀಯ ಮತ್ತು ಅಂತರ್ಧರ್ಮೀಯ ವಿವಾಹಗಳಿಗೆ ತಡೆಯೊಡ್ಡಲಾಗುತ್ತಿದೆ. 
ಆದರೆ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ರಚಿಸಿದ ಸಂವಿಧಾನದಿಂದಾಗಿ ರಾಜಧರ್ಮವು ಬೇರೆಯಾಗಿದೆ. 
ಇಂದು ಹರಳಯ್ಯ ಮತ್ತು ಮಧುವರಸರ ಮಕ್ಕಳ ಮದುವೆಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುವವರು 


ಶಿಕ್ಷೆಗೆ ಒಳಗಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 


ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಸಂವಿಧಾನದ ಮೂಲಕ ಬುದ್ಧ-ಬಸವವಾದವನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿದಿದ್ದಾರೆ. 
ಹೀಗೆ ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದವರನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿಯವುದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಬುದ್ಧ » ಬಸವ ಮತ್ತು 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಶ್ರಮಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಕೋಟ್ಯಂತರ ಜನ ಅವರಿಗೆ ಸ್ಪಂದಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಬುದ್ಧ, ಬಸವ 
ಮುತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ವತಾರ್ಗದ ಮೂಲಕವೇ ಬಾರತದ ನಿಜವಾದ 
ವಿಮೋಚನೆಯಾಗಲಿದೆ. ಯಜಮಾನ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ನಾಶವಾಗಿ ಜನಸಂಸ್ಕೃತಿ ವಿಜಯ 
ಸಾಧಿಸಲಿದೆ. ಇಂಥ ಸದಾಶಯದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಈ “ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಮತ್ತು 
ಇತರ ಲೇಖನಗಳು' ಪುಸ್ತಕವನ್ನು ಪ್ರಕಟಿಸುತ್ತಿರುವ ಲಡಾಯಿ ಪ್ರಕಾಶನದ ಬಸೂಗೆ 
ಕೃತಜ್ಞನಾಗಿದ್ದೇನೆ. 


ಧಾರವಾಡ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 
25.12.2015 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಣನಗಚು 


pe 


ಕಾಲನದಿಯ ಅಮೃತದ ಹನಿಗಳು 


12ನೇ ಶತಮಾನದ ಕನ್ನಡ ನೆಲದಲ್ಲಿ ಅರಳಿದ ಬಸವ ಚಿಂತನೆ 
ಹಾಗೂ 20-21ನೇ ಶತಮಾನಗಳ ಬೆಳಗುತ್ತಿರುವ ಅಂಬೇಡ್ಕರರ 
ಚಿ೦ತನೆಗಳ ನಡುವೆ ಹಲವು ಸಾಮ್ಯಗಳಿವೆ. ಇಬ್ಬರೂ 
ಸಮಾಜಮುಖಿಯಾಗಿ ಬದುಕಿದವರು. ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ 
ಸಂಘಟನೆ ಮಾಡಿದವರು. ಇವ ಯಾರವ, ಇವ ಯಾರವ ಎಂಬ 
ಭೇದದ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಇವ ನಮ್ಮವ, ಇವ ನಮ್ಮವ, ಎಂದು 
ಸರ್ವಭೇದಗಳನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸಿದವರು. ಅಕ್ಷರ-ಜ್ಞಾನ ವಂಚಿತ 
ಶ್ರಮಸಮುದಾಯಗಳ ಅರಿವನ್ನು ವಚನಗಳ ಮೂಲಕ 
ವ್ಯಕ್ತಗೊಳಿಸುವ ಅನುಭವ ಮಂಟಪವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣ ಕಟ್ಟಿದರೆ; 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಕೋಟ್ಯಂತರ ದನಿಯಿರದ ಜೀವಗಳಿಗೆ 
ಆತ್ಮಗೌರವದಿಂದ ಬದುಕುವ ಹಕ್ಕು ಗಳಿಸಿಕೊಟ್ಟವರು. ಶಿಕ್ಷಣ, 
ಸಂಘಟನೆ ಮತ್ತು ಹೋರಾಟ ಅವರಿಬ್ಬರೂ ಕಟ್ಟಿದ ಚಳವಳಿಯ 
ಪ್ರಮುಖ ಅಂಶಗಳು. ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳನ್ನು ಬಸವಾದಿ ಶರಣರು 
ಪ್ರಬಲವಾಗಿ ವಿರೋಧಿಸಿದಂತೆಯೇ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಕೂಡಾ 
ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳ ಸೃಷ್ಟಿಸುವವರ ದುಷ್ಪತನಗಳನ್ನು ಬಯಲು 
ಮಾಡುತ್ತ, ಅದರ ಎರುದ್ಧ ನಿರಂತರ ಬರೆದು ಎಚ್ಚರಿಸಿದವರು. 
“ದಯವೇ ಧರ್ಮದ ಮೂಲ' ಎಂದು ಬಸವ ಹೇಳಿದರೆ ದಯೆಯ 
ಧರ್ಮವಾದ ಬುದ್ಧನ ಅನುಸರಿಸಲು ಶೋಷಿತರಿಗೆ ಕರೆ 
ನೀಡಿದವರು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌. ಇಬ್ಬರೂ ಜಾತಿ ಎರುದ್ಧ ಸಮರ 
ಸಾರಿದವರು. ಅದಕ್ಕೆ ಅಂತರ್ಜಾತಿ ವಿವಾಹ/ಭೋಜನ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದವರು. ಮಹಿಳಾ ಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಬರಿ ಬಾಯಲ್ಲಿ ಹೇಳದೆ ಎಲ್ಲ ರಂಗಗಳಲ್ಲಿ 
ಅದು ಜಾರಿಯಾಗುವಂತೆ ನೋಡಿಕೊಂಡವರು.. 


ಅ೦ಬೇಡ್ಕರ್‌ ಮತ್ತು ಬಸವಣ್ಣನ ನಡುವೆ ಅಚ್ಚರಿಯೆನಿಸುವಷ್ಟು ಸಾಮ್ಯತೆ ಇದೆ. ಆದರೆ 
ಅವರಿಬ್ಬರ ನಡುವೆ 800 ವರ್ಷಗಳ ದೀರ್ಥ ಕಾಲವೂ, ಭಾಷೆಯ ಅಂತರವೂ ಇದೆ! 
ಇವರಿಬ್ಬರಿಗೂ ಪೂರ್ವದಲ್ಲೂ ಇವರಂತೇ ಯೋಚಿಸಿದ ಬುದ್ಧನಿದ್ದ, ಮತ್ತೆ ಹಲವರಿದ್ದರು! 
ಅದು ಅಚ್ಚರಿಪಡುವಂಥದೇನಲ್ಲ, ಏಕೆಂದರೆ ಮಹಾ ಚೇತನಗಳು ಹಾಗೆಯೇ. ಕಾಲನದಿಯ 
ಹರಿವಿನಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲೋ ಆವಾಗೀವಾಗೊಮ್ಮೆ ಇಂಥ ಅಮೃತದ ಹನಿಗಳೂ ಸೇರಿರುತ್ತವೆ. ಆ 
ಚೇತನಗಳು ದೇಶ-ಭಾಷೆ-ಕಾಲದ ಚೌಕಟ್ಟು ಮೀರಿ ಎಲ್ಲ ಕಾಲಕ್ಕೂ, ಎಲ್ಲ ಜನರಿಗು 
ಸಲ್ಲುವ ಮಾನವತ್ವದ ಚಿಂತನೆಯನ್ನೇ ಮಾಡಿರುತ್ತವೆ. 


ಇಂಥ ಅಮೃತ ಚೇತನಗಳೆರೆಡರ ತುಲನೆ-ಬೋಧನೆ-ಚಿಂತನಾ ವೈವಿಧ್ಯತೆ-ಅವರ 
ಅಪಾರ್ಥಗೊಳಿಸಿರುವಿಕೆ-ಪ್ರಸ್ತುತತೆ ಮು೦ತಾದ ವಿಷಯಗಳ ಕುರಿತು ಈ ಪುಸ್ತಕದಲ್ಲಿ 
ನಮ್ಮ ನಡುವಿನ ಹಿರಿಯ ಬರಹಗಾರ, ಚಿಂತಕರಾದ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ ಅವರ 
ಲೇಖನಗಳಿವೆ. ಬಸವ ಧರ್ಮ ಕುರಿತ ಅವರ ವಿಸ್ತ ತ ಅಧ್ಯಯನದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಈ 
ಬರಹಗಳು ಮೂಡಿವೆ. ತಮ್ಮ ಬರವಣಿಗೆಯ ಮೂಲಕ ಹಲವು ಗಮನಾರ್ಹ, 
ಮರೆಯಬಾರದ ವಿಷಯಗಳ ಕುರಿತೂ ಅವರು ಪ್ರಸ್ತಾಪ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಚಿಂತನೆಗೆ ಹಚ್ಚುವ 
ಈ ಪುಸ್ತಕ ಪ್ರಕಟಣೆಗೆ ಅವಕಾಶ ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ ಅವರಿಗೆ ಪ್ರಕಾಶನವು 
ಆಭಾರಿಯಾಗಿದೆ. 


ಜೊತೆಗೆ ಈ ಪುಸ್ತಕಕ್ಕೆ ಮುಖಪುಟ ಹಾಗೂ ಪುಟವಿನ್ಯಾಸ ಮಾಡಿದ ಅರುಣ 
ಕುಮಾರ್‌ ಜಿ. ಅವರನ್ನೂ, ಅಚ್ಚುಕಟ್ಟಾಗಿ ಮುದ್ರಿಸಿದ ಇಳಾ ಮುದ್ರಣದ ಗುರು ಮತ್ತು 
ಸಿಬ್ಬಂದಿಗಳನ್ನೂ ಹಾಗೂ ಲಡಾಯಿ ಓದುಗ ಬಳಗವನ್ನೂ ಈ ಹೊತ್ತು 
ನೆನೆಯಬಯಸುತ್ತೇನೆ. 


-ಬಸೂ 


ಬಸವಣ್ಣ ಏಕೆ ಬೇಕು? 

ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 

ಎಲ್ಲರವ ನಮ್ಮ ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ್‌ 

ಅಮೆರಿಕದಲ್ಲಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌: ಶತಮಾನದ ಸಂಭ್ರಮ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಆರ್ಥಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆ 

ಬಸವಣ್ಣನ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರ 

ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳು ಬಸವಧರ್ಮಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧ 92 
ಮೂಢನಂಬಿಕೆ ವಿರುದ್ಧ ಧ್ದನಿ ಎತ್ತಿದ ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಮೆಟ್ಟಿನಿಂತ ಶರಣರು 
ಅಧಿಕಾರವೆಂಬ ನಾಯಿತೇಜ 

ಶರಣರ ತ್ಯಾಗ ಅರಿಯದ ನಾವು ಎಂಥ ಜನ? 
ಒಡಲುಗೊಂಡು ನೋಡಾ ರಾಮನಾಥ 
ಮುಖ್ಯಮಂತ್ರಿಗಳಿಗೊ೦ದು ಬಹಿರಂಗ ಪತ್ರ 
ಸಂತೆಯೊಳಗೊಂದು ಮನೆಯ ಮಾಡಿ 

ನಿಜಸುಖಿ ಅಪ್ಪಣ್ಣ, ನಿಜಮುಕ್ತೆ ಲಿಂಗಮ್ಮ 
ಹೆಣ್ಣಿಂಗೆಯೂ ಲಿಂಗಕ್ಕೆಯೂ ವಿರುದ್ಧವೆ? 
ಜಾತಿಭ್ರಮೆ ಕಳೆಯುವಾತ ಯೋಗಿ 

ಲಿಂಗಾಯತ; ಅದು ಹೇಗೆ ಹಿಂದೂ? 
ದೋಷಮುಕ್ತ ವಚನಸಂಪುಟಗಳಿಗಾಗಿ ಕಾತರ 
ಸಮಗ್ರ ವಚನಸಂಪುಟ ದೋಷಃ: ಇನ್ನಷ್ಟು ಮಾಹಿತಿ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 
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ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಖನಗಳು 


ಇಷ್ಟು 


ಇಷ್ಟು ತ 


ಬಸವಣ್ಣ ಏಕೆ ಬೇಕು? 


ವೇದಪ್ರಣೀತ ಆರ್ಯರು ಭಾರತದ ಮೂಲನಿವಾಸಿಗಳ ಮೇಲೆ 
ವಿಜಯ ಸಾಧಿಸಿದ ನಂತರ ಅವರನ್ನು ದಸ್ಕುಗಳಂದು ಕರೆದರು. 
ದಸ್ಕುಗಳೆಂದರೆ ಆರ್ಯರ ಸೇವೆ ಮಾಡುವ ದಾಸರು. ಅವರಿಗಾಗಿ 
ಎಲ್ಲ ತೆರನಾದ ಉತ್ಪಾದನೆ ಮೆತ್ತು ಸೇವೆಯಲ್ಲಿ 
ತೊಡಗಿದಂಥವರು. ಈ ಮೂಲನಿವಾಸಿ ದಸ್ಯುಗಳೇ ಶೂದ್ರ 
ವರ್ಣಕ್ಕೆ ಸೇರಿದವರು. ಹೀಗೆ ಶೇಕಡಾ 90ರಷ್ಟು ದುಡಿಯುವ 
ಜನರು ಶೂದರಾಗಿ ಉಳಿದರು. ಜನಿವಾರ ಇಲ್ಲದವರೆಲ್ಲ ಶೂದ್ರರೇ. 
ವೇದವನೋದುವ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು, ದೇಶ ಆಳುವ ಕ್ಷತ್ರಿಯರು ಮತ್ತು 
ವಸ್ತುಗಳ ಕೊಡು ಕೊಳ್ಳುವಿಕೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದ ವೈಶ್ಯರು 
ಜನಿವಾರದೊಂದಿಗೆ ಉತ್ತಮವು ವರ್ಣದವರಾಗಿ 
ಸವರ್ಣೀಯರೆನಿಸಿದರು. ಇವರೆಲ್ಲ ಸೇರಿ ಉಳಿದ ಬಹುಜನರನ್ನು 
ದಾಸರನ್ನಾಗಿಸಿ ಶೂದ್ರರೆಂದು ಕರೆದರು. ಈ ಶೂದ್ರರಲ್ಲಿ 
ತಾರತಮ್ಯದ ವಿರುದ್ಧ ಹೋರಾಡಿದವರನ್ನು ಪಂಚಮರೆಂದು 
ಕರೆದು, ಊರ ಹೊರಗೆ ಇಟ್ಟು ಅಸ್ಪ] ಶ್ವರಾಗಿ ಬದುಕುವ ಶಿಕ್ಷೆಯನ್ನು 
ಕೊಟ್ಟರು. ಹೀಗೆ ಪಂಚಮ ವರ್ಣದ ಉದಯ ನಂತರದಲ್ಲಿ 
ಆಯಿತು. ಅವರು ಕೊಟ್ಟ ಈ ಶಿಕ್ಷೆ ತಲೆತಲಾಂತರದಿಂದ ಇಂದಿಗೂ 
ಉಳಿದುಕೊಂಡು ಬಂದಿದೆ. 


ಹಿ೦ದಿನ ಶತಮಾನಗಳ ನಿರಂತರ ಯುದ್ಧಗಳಿಂದಾಗಿ, ಕನ್ನಡ 
ನಾಡಿನ 12ನೇ ಶತಮಾನ ದಣಿದ ಶತಮಾನವಾಗಿತ್ತು ಧರ್ಮಗಳು 
ನಿಷ್ಠಿಯವಾಗುತ್ತ ಎಲ್ಲೆಡೆ ಹಿಂಸೆ ತಾಂಡವವಾಡುತ್ತಿತ್ತು. 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅ೦ಖೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಖನಗಚು 


ಧಾರ್ಮಿಕವಾಗಿ, ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ, ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ ಮತ್ತು ರಾಜ್ಯಶಕ್ತಿಯಿ೦ದಾಗಿ ನಿರಂತರ 
ಶೋಷಣೆಗೆ ಒಳಗಾಗಿದ್ದ ಬಹುಪಾಲು ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಬದುಕು ದುರ್ಬರವಾಗಿತ್ತು. 
ಹಿಂಸೆ ಮತ್ತು ಸ್ವಯಂ ಹಿಂಸೆಯನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ ಧರ್ಮಗಳು ಜನಜೀವನವನ್ನು 
ಅಸ್ತವ್ಯಸ್ತಗೊಳಿಸಿದ್ದವು. ಅಹಿಂಸೆಯನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ ಧರ್ಮಗಳು ಹಿಂಸೆಯ ವಿರುದ್ಧ 
ಧ್ವನಿ ಎತ್ತುವ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಇಂಥ ವಿಷಮ ವಾತಾವರಣದಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಜನನವಾಯಿತು. 


ಅವರು ಜನಿಸಿದ್ದು ಅಗ್ರಹಾರಗಳ ಅಗ್ರಹಾರವಾಗಿದ್ದ ಬಾಗೇವಾಡಿಯ ಪುರವರಾಧೀಶ 
ಮಾದರಸ ಮತ್ತು ಮಾದಲಾಂಬಿಕೆಯ ಮಗನಾಗಿ. ಉನ್ನತಕುಲ ಎಂದು ಕರೆಯಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಕುಲದಲ್ಲಿ, ಧಾರ್ಮಿಕ ಅಧಿಕಾರ, ವೇದಾಗಮಗಳ ಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ಸ೦ಪತ್ತು 
ತುಂಬಿದ್ದ ಮನೆತನದಲ್ಲಿ! ಆದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಇದಾವುದರ ಪರಿವೆ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಶೂದ್ರರ 
ಮತ್ತು ಪಂಚಮರ ಸಾಮಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯದ ಪ್ರಶ್ನೆ ಮಾತ್ರ ಅವರನ್ನು ಬಾಧಿಸುತ್ತಿತ್ತು. ಅದಕ್ಕೆ 
ಅವರು ಉತ್ತರ ಕಂಡುಕೊಳ್ಳಲೇ ಬೇಕಾಗಿತ್ತು. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಅವರು ಬ್ರಾಹ್ಮಣ್ಯವನ್ನು, 
ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಮತ್ತು ನಂತರ ಕಲ್ಯಾಣದ ಪ್ರಧಾನಿ ಪದವಿಯನ್ನೂ ಬಿಟ್ಟುಕೊಡಬೇಕಾಯಿತು. 
ಶೋಷಣೆಯಲ್ಲಿ ಬಹುಮುಖ್ಯ ಪಾತ್ರ ವಹಿಸುತ್ತ, ಶೂದ್ರರು ಮತ್ತು ಪಂಚಮರು 
ಎಂದೆಂದಿಗೂ ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ ದುರ್ಬಲರಾಗೇ ಉಳಿಯುವಂಥ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಿದ 
ವರ್ಣವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಗಟ್ಟಿ ಮಾಡಿದ ಮನುಸ್ಮೃತಿಯ ಕೌರ್ಯದ ವಿರುದ್ಧ ಹೋರಾಡುತ್ತ. 
ದಯಾಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಸಾಮಾಜೀಕರಣಗೊಳಿಸಿ ಬದುಕಿನ ಎಲ್ಲ ಸ್ತರಗಳಲ್ಲಿನ 
ಶೋಷಣೆಯನ್ನು ನಿರ್ನಾಮಗೊಳಿಸುವುದೇ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಗುರಿಯಾಗಿತ್ತು. 


ದೇಶದ ಮೊದಲ ಏಕದೇವೋಪಾಸನಾ ಧರ್ಮ 


ಬಹುದೇವೋಪಾಸನೆಯ ಸನಾತನ ಧರ್ಮ, ತೀರ್ಥಂಕರರ ಜೈನಧರ್ಮ, 
ಅಜ್ಜೇಯವಾದಿ ಬೌದ್ಧಧರ್ಮ ಮತ್ತು ಆದಿವಾಸಿಗಳ ವಿವಿಧ ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳು 
ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಸಹಸ್ರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ವಿವಿಧ ಜೀವನ ಎಧಾನಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ 
ಸಮಾಜಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ್ದರೂ ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆಯ ಧರ್ಮದ ಸ್ಥಾಪನೆಯಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. 
ಲಿಂಗವಂತ ಧರ್ಮ ಎಂದು ಕರೆಯಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಬಸವಧರ್ಮ ಕನ್ನಡದ ನೆಲದಲ್ಲಿ 
ಜನ್ಮತಾಳಿದೆ. ದಕ್ಷಿಣ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಜನಿಸಿದ ಮೊದಲ ಧರ್ಮ ಇದಾಗಿದೆ. ದೇಶದ ಮೊದಲ 
ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆಂತು ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. ಅದ್ವೈತದ ಪ್ರತಿಪಾದಕರಾದ 
ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು, ವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವೈತದ ಪ್ರತಿಪಾದಕರಾದ ರಾಮಾನುಜಾಚಾರ್ಯರು ಮತ್ತು 
ದ್ವೈತದ ಪ್ರತಿಪಾದಕರಾದ ಮಧ್ವಾಚಾರ್ಯರು ದಕ್ಷಿಣ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಜನಿಸಿ ತ್ರಿಮತಗಳ 
ಸ್ಥಾಪನೆ ಮಾಡಿದರೆ ಹೊರತು ಹೊಸ ಧರ್ಮ ಸ್ಥಾಪನೆ ಮಾಡಲಿಲ್ಲ. ಈ ಮತಗಳು 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬಂಡ್ಸರ್‌ ಕಾ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಗೇುನಗಟಚು 


ಪ್ರಸ್ಥಾನತ್ರಯಗಳೆಂದು ಕರೆಯಲಾಗುವ ಪ್ರಮಾಣ ಗಂಥಗಳಾದ ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರ, ಉಪನಿಷತ್‌ 
ಮತ್ತು ಭಗವದ್ಗೀತೆಗಳ ಅಧೀನದಲ್ಲೇ ಇರುವುದರಿಂದ ಇವು ಸ್ವತಂತ್ರ ಧರ್ಮಗಳಾಗುವುದಿಲ್ಲ. 
ಆದ್ದರಿಂದ ಈ ಮೂವರು ಆಚಾರ್ಯರನ್ನು ಮತಸ್ಥಾಪಕರೆಂದೇ ಕರೆಯಲಾಗುತ್ತಿದೆ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕಾಲದಲ್ಲಿ, ದಕ್ಷಿಣ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಯಾವುದೇ ಧರ್ಮ ಹುಟ್ಟಿರಲಿಲ್ಲ. 
ವೈದಿಕ, ಶೈವ, ಜೈನ, ಬೌದ್ಧಧರ್ಮಗಳು ದಕ್ಷಿಣ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಹಬ್ಬದ್ದರೂ ಅವುಗಳ 
ಉಗಮಸ್ಥಾನ ಉತ್ತರ ಭಾರತವಾಗಿತ್ತು. ದಕ್ಷಿಣ ಭಾರತದ ವಿವಿಧ ಬುಡಕಟ್ಟುಗಳ ಮತ್ತು 
ವೃತ್ತಿಗುಂಪುಗಳ ಅನೇಕ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಈ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿನ ಅವೈದಿಕ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು 
ಸೇರಿದರು. ಇನ್ನುಳಿದವರು ವೈದಿಕರಿಂದ ಶೂದ್ರ ವರ್ಣದವರೆಂದು ಕರೆಯಿಸಿಕೊ೦ಡರು. 
ವೈದಿಕರಿಂದ ಕ್ಷುದ್ರ ದೇವತೆಗಳೆಂದು ಕರೆಯಿಸಿಕೊ೦ಡ ಬುಡಕಟ್ಟು ಮತ್ತು ಜನಪದ ದೈವಗಳ 
ಆರಾಧಕರು ಇವರಾಗಿದ್ದರು. 


ಭಾರತದ ಮೊದಲ ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆಯ ಧರ್ಮವಾದ ಲಿಂಗವಂತ 
ಧರ್ಮದಿಂದಾಗಿ ಕನ್ನಡಕ್ಕೆ ತನ್ನದೇ ಆದ ಮಹತ್ವ ಬಂದಿತು. ಕನ್ನಡವನ್ನು ಧರ್ಮದ, 
ದರ್ಶನದ, ಶಾಸ್ತ್ರ ದ, ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಸಾಹಿತ್ಯದ ಮತ್ತು ಚಳವಳಿಯ ಭಾಷೆಯಾಗಿ 
ರೂಪಿಸಿದ ಕೀರ್ತಿ 12ನೇ ಶತಮಾನದ ಶರಣಸಂಕುಲಕ್ಕೆ ಸಲ್ಲುತ್ತದೆ. 


ಶರಣಸಂಕುಲ 


ಲಕ್ಷದ ಮೇಲೆ ತೊಂಬತ್ತಾರು ಸಾವಿರ ಶರಣರಿಂದ ಕೂಡಿದ್ದ ಶರಣಸಂಕುಲವೆಂಬ 
ಸಮಾಜ ಹೊಸ ಜೀವನವಿಧಾನದಿಂದ ಕೂಡಿತ್ತು ಉಳ್ಳವರ ಮತ್ತು ಬಡವರ ಎರಡು 
ಬದುಕಿನ ಕ್ರಮಗಳನ್ನು ಗುರುತಿಸಿದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬಡವರ ಉದ್ದಾ; ರಕ್ಕಾಗಿ ಪಟ್ಟ ಶ್ರಮ 
ಅನನ್ಯವಾಗಿದೆ. ವರ್ಗ, ವರ್ಣ, ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಭೇದಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ್ದ ಸಮಾಜದಿಂದ 
ಜನಸಮುದಾಯವನ್ನು ಎತ್ತಿ ಸರ್ವಭೇದಗಳನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸುವ ಶರಣ ಸಂಕುಲವೆಂಬ 
ವಿಶಿಷ್ಠ ಸಮಾಜವನ್ನು ಬಸವಾದಿ ಶರಣರು ರೂಪಿಸಿದರು. ಬಸವಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಸಂಕುಲವು 
ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ಪಾರಿಭಾಷಿಕ ಪದವಾಗಿದೆ. ಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಕುಲಭೇದವಿರುವುದಿಲ್ಲ. 
ಸರ್ವಸಮತ್ವವೇ ಸಂಕುಲದ ಜೀವಾಳವಾಗಿದೆ. ಬಡವ-ಶ್ರೀಮಂತ, ಹೆಣ್ಣು-ಗಂಡು 
ಮುಂತಾದ ಭೇದಗಳಿ೦ದ ಶರಣ ಸಂಕುಲ ಮುಕ್ತವಾಗಿತ್ತು. ಎಲ್ಲ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು 
ಸಮಾನ ಗೌರವವನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದರು. ಶರಣ ಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ "ಒಕ್ಕಮಿಕ್ಕ' ಮತ್ತು "ಶಿವನ 
ಸೊಮ್ಮು' ಪದಗಳು ಬಹಳ ಮುಖ್ಯವಾಗಿವೆ. ಶರಣರು ವೈಯಕ್ತಿಕವಾಗಿ "ಇಂದಿಂಗೆ 
ನಾಳಿಂಗೆ' ಕೂಡಿಸಿ ಇಡುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ತಾವು ದುಡಿದು ಗಳಿಸಿದ್ದನ್ನು ಶಿವನ ಪ್ರಸಾದ ಎಂದು 
ಭಾವಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ದಾಸೋಹಂಭಾವದಿಂದ ಶಿವನಿಧಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸಿ ಉಳಿದದ್ದರಲ್ಲಿ 
ಉಪಜೀವನ ಸಾಗಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಹೀಗೆ ಶರಣಸಂಕುಲಕ್ಕೆ ಕೊಟ್ಟು ಉಳಿದದ್ದೇ "ಒಕ್ಕಮಿಕ್ಕ' ವಸ್ತು. 


ಬಹವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅ೦ಬೇಡ್ಡರ್‌ 
ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೀಖನಗಟು 


ಶರಣರದು ಬಾಹ್ಯದಲ್ಲಿ ಬಡವರ ಉಪಜೀವನವಾಗಿತ್ತು ಆದರೆ ಆಂತರ್ಯದಲ್ಲಿ ಅವರು 
ಘನಮನ ಸಂಪನ್ನರಾಗಿದ್ದರು. ಅವರೊಳಗಿನ ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆಯನ್ನು ಮೀರುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ 
ಈ ಭೌತಿಕ ಜಗತ್ತಿನ ಶ್ರೀಮಂತರಿಗೆ ಇರಲಿಲ್ಲ. 

ಸಾಮಾಜಿಕ ನಿಧಿ 

ಶಿವನಿಧಿಯು ಸಾಮಾಜಿಕ ನಿಧಿಯಾಗಿದೆ. ಶರಣಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಯಾರೂ ಆರ್ಥಿಕ 
ಸಮಸ್ಯೆಯಿಂದ ಬಳಲಬಾರದು ಎ೦ಬ ಉದ್ದೇಶದಿ೦ದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಶಿವನಿಧಿಯನ್ನು 
ಸ್ಥಾಪಿಸಿದ್ದರು. 

ಮಹಾನ್‌ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಯರೂ ಆಗಿದ್ದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಾಯಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಮೂಲಕ 
ಯೋಗ್ಯ ಉತ್ಪಾದನೆಯ ಮಹತ್ವ ತಿಳಿಸಿದರು. ಕಾಯಕದಿ೦ದ ಬ೦ದದ್ದು ದೇವರ ಪ್ರಸಾದ 
ಎಂದು ಸಾರಿದರು. ಪ್ರಸಾದವು ಸದ್ಬಳಕೆಯ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದೆ. ದೇವರ ಪ್ರತೀಕವಾದ 
ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರ (ಜಂಗಮ) ಸೇವೆಗೆ ದಾಸೋಹ ಎಂದು ಕರೆದರು. ದಾಸೋಹವು 
ಸರಿಯಾದ ಸಾಮಾಜಿಕ ವಿತರಣೆಯನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. ಯೋಗ್ಯ ಉತ್ಪಾದನೆ, ಯೋಗ್ಯ 
ಬಳಕೆ ಮತ್ತು ಯೋಗ್ಯ ಸಾಮಾಜಿಕ ವಿತರಣಾ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಇರುವ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಹಿಂಸೆ 
ತಾಂಡವವಾಡುವುದಿಲ್ಲ. ಜನತೆ ಸರ್ವ ವಿಧದಿಂದ ಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಅನುಭವಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಬಸಣ್ಣನವರ ವಚನಗಳು ಸಾಹಿತ್ಯ, ಸಮಾಜ, ಧರ್ಮ, ದರ್ಶನ, ರಾಜನೀತಿ, ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರ 
ಆಡಳಿತ, ಮನೋವಿಜ್ಞಾನ, ಸಮೂಹ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಚಳವಳಿ ಮು೦ತಾದ ವಿಷಯಗಳನ್ನು 
ಒಳಗೊಂಡಿರುತ್ತವೆ. 


ತನು-ಮನ-ಧನ, ಕಾಯಕ-ಪ್ರಸಾದ-ದಾಸೋಹ, ಉತ್ಪಾದನೆ-ಬಳಕೆ-ವಿತರಣೆ, 
ಗುರು-ಲಿಂಗ-ಜಂಗಮ ಮತ್ತು ಅರಿವು-ಸಂಸ್ಕಾರ-ಆಚಾರ ಎಂಬುವು ಆಂತರಿಕ 
ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಹೊಂದಿವೆ. ತನು-ಕಾಯಕ-ಉತ್ಪಾದನೆ-ಗುರು-ಅರಿವು, ಮನ- 
ಪ್ರಸಾದ-ಬಳಕೆ-ಲಿಂಗ-ಸ೦ಸ್ಕಾರ ಮತ್ತು ಧನ-ದಾಸೋಹ-ವಿತರಣೆ-ಜಂಗಮ-ಆಚಾರ 
ಜೊತೆ ಜೊತೆಯಾಗಿ ಸಾಗುತ್ತವೆ. ತನುವಿಗೆ ಕಾಯಕದ ಸಂಬಂಧ ಬಂದಾಗ ಅದರ 
ಉತ್ಪಾದನೆಯಿಂದ ಬರುವ ಅರಿವು ಗುರುವಾಗುವುದು. ಮನವು ಪಸಾದ ಪಜ್ಞೆಯಿಂದಾಗಿ 
ಎಲ್ಲವನ್ನು ಸದ್ಭಳಕೆ ಮಾಡುತ್ತ ಸರ್ವಸಮತ್ವದ ಲಿಂಗತತ್ತ ದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಸಂಸ್ಕಾರ 
ಹೊಂದುವುದು. ಧನವು ದಾಸೋಹಂಭಾವದಿಂದಾಗಿ ಯೋಗ್ಯ ವಿತರಣೆಯುಂಟಾಗಿ 
ಜಂಗಮ (ಸಮಾಜ)ದ ಏಳ್ಗೆ. ಯ ಆಚರಣೆಯಾಗುವುದು. 


ಹೀಗೆ ಜಾತಿ, ಕುಲ, ಮತ, ಧರ್ಮ, ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಭೇದವಿಲ್ಲದೆ "ಇವ ನಮ್ಮವ, 
ಇವ ನಮ್ಮವ, ಇವ ನಮ್ಮವ' ಎಂದು ಎಲ್ಲರನ್ನು ಒಳಗೊಳ್ಳುವ ಶರಣಸಂಕುಲದ 
ನಿವರ್ನಾಣವಾದುದು ಹೇಗೆ? ಒಬ್ಬನೇ ನಿರಾಕಾರ ದೇವರು, ಸಕಲ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬಿಂಡ್ಜರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ನೇಣನಗಚು 


ಜೀವಾತ್ಮರನ್ನೊಳಗೊಂಡ ಒಂದೇ ಸಾಕಾರ ಜಗತ್ತು ಹಾಗೂ ಮಾನವಕುಲವೊಂದೇ ಎಂದು 
ಸಾರುತ್ತ “ಇವನಾರವ, ಇವನಾರವ, ಇವನಾರವ' ಎ೦ದು ಬೇರ್ಪಡಿಸುವವರ 
ಸ್ಥಗಿತಗೊಂಡ ಧರ್ಮವನ್ನು ಎದುರಿಸುತ್ತ, ಎಲ್ಲರನ್ನು ಒಳಗೊಳ್ಳುವ ಜೀವನ 
ಎಧಾನವೊ೦ದರ ಮೂಲಕ ಕಾಯಕ ಜೀವಿಗಳ ಚಳವಳಿಯ ಧರ್ಮ ಸ್ಥಾಪನೆ ಮಾಡಿದ್ದು 
ಹೇಗೆ? ಎಂಬುದನ್ನು ಅರಿಯುವುದು ಈ ಕಾಲಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಅತ್ಯವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಸಂಘಟನೆ 


ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಸಂಘಟನೆ ಮಾಡಿದವರಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಮೊದಲಿಗರು. ಅಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ಜಗತ್ತಿನ ಯಾವುದೇ ಮೂಲೆಯಲ್ಲಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ 
ಸಂಘಟನೆಯಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. “ಜಗತ್ತಿನ ಇತಿಹಾಸವು ವರ್ಗಹೋರಾಟಗಳ ಇತಿಹಾಸವೇ ಆಗಿದೆ' 
ಎ೦ದು 19ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಲ್‌ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಹೇಳಿದರು. ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ತಮ್ಮ 
ಅಸ್ತಿತ್ವಕ್ಕಾಗಿ ಸದಾ ಹೋರಾಡುತ್ತ ಬಂದಿದ್ದಾರೆ ಎಂಬುದನ್ನು 12ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ 
ಕಂಡುಕೊಂಡ ಬಸವಣ್ಣನವರು. ಯಾವ ಆರ್ಥಿಕ ಶಕ್ತಿಯೂ ಇಲ್ಲದ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ 
ಆತ್ಮಸ್ಥೈರ್ಯದ ಮೇಲೆ ಹೊಸ ಸಮಾನತೆಯ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ರೂಪಿಸಿದರು. ಅಲ್ಲಿಯ 
ವರೆಗೆ ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜೋಧಾರ್ಮಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು ರಾಜಕೀಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ 
ಈ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಿಗೆ ಯಾವುದೇ ಸ್ಥಾನವಿರಲಿಲ್ಲ. ಸಾಮಾಜಿಕ ಮನೋವಿಜ್ಞಾನಿ ಡಾ. 
ಬಿ. ಕೃಷ್ಣಮೂರ್ತಿ ಅವರು ಹೇಳುವಂತೆ "ಸಮಯವಿಲ್ಲ ನನಗೆ ನನ್ನ ಅರಿಯಲು. ಸದಾ 
ಸ್ವತಂತ್ರನಾ ದಣಿಗಳಿಗಾಗಿ ದುಡಿಯಲು' ಎಂಬುದು ಅವರ ಜೀವನ ವಿಧಾನವಾಗಿತ್ತು. 
ಆದರೆ ಆಂತರ್ಯದಲ್ಲಿ ಸಂಘರ್ಷದ ಕಿಡಿ ಸಿಡಿಯುತ್ತಲೇ ಇತ್ತು ನಿರಂತರ ಶೋಷಣೆಯ 
ಎರುದ್ಧ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಒಂದಾಗುವುದು ಐತಿಹಾಸಿಕ ಅನಿವಾರ್ಯತೆ 
ಯಾಗಿತ್ತೆಂಬುದು ಮಹಾನುಭಾವಿ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಅರಿವಾಗದೆ ಇರಲಿಲ್ಲ. 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ಅರಿವನ್ನು ಪಡೆದ ಬಗೆ ಅನುಪಮವಾಗಿದೆ. 


ದುಡಿಯುವ ಜನರ ಮೊದಲ ಸಿದ್ಧಾಂತ 


ಭಾರತದ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಶೂದ್ರರ ಮತ್ತು ಅತಿಶೂದ್ರರಾದ ಪಂಚಮರ ಅನುಭವಕ್ಕೆ 
ಯಾವುದೇ ಬೆಲೆ ಇರಲಿಲ್ಲ. ವೇದ, ಶಾಸ್ತ್ರ ಪುರಾಣಗಳು ಸವರ್ಣೀಯರ ಜೀವನವಿಧಾನಕ್ಕೆ 
ಧಕ್ಕೆ ತರದ೦ಥ ಸಂಸ್ಕಾರಗಳನ್ನೇ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುತ್ತವೆ. ಅವು ಮೇಲ್ನೋಟಕ್ಕೆ ಬಹಳ 
ಉದಾತ್ತವಾಗಿ ಕಂಡರೂ ಆಂತರ್ಯದಲ್ಲಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಶೋಷಣೆಗೆ 
ಪೂರಕವಾಗಿಯೆ ಇವೆ. ಅಂತೆಯ ಬಸವಣ್ಣನವರು "ಏನಯ್ಯಾ ವಿಪ್ರರು ನುಡಿದಂತೆ 
ನಡೆಯರು, ಇದೆಂತಯ್ಯಾ? ತಮಗೊಂದು ಬಟ್ಟೆ (ದಾರಿ) ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೊಂದು ಬಟ್ಟೆ ಎಂದು 
ನುಡಿದಿದ್ದಾರೆ. “ನುಡಿ ಲೇಸು ನಡೆ ಅಧಮವಾದಲ್ಲಿ ಬಿಡಿಸಲಾಗದ ಹೊಲೆ' ಎಂದು 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅ೦ಬೇಡ್ಜರ್‌ 
ಹಾಗೂ ಇತರ ಲಿಣುನಗಚು 


ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯನವರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ರಕ್ತಗತವಾಗಿದ್ದ 
ತಾರತಮ್ಯಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾದ ವೈದಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಕಟುವಾಗಿ ವಿರೋಧಿಸುತ್ತ "ವಿಪ್ರರು 
ಕೀಳು ನೋಡಾ ಜಗವೆಲ್ಲ ಅರಿಯಲು' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಿಡಿಮಿಡಿಗೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. 
ಶೋಷಣೆಯಿಲ್ಲದ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ರೂಪಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಶೋಷಿತರ ಬದುಕನ್ನು ಅರಿಯಲು 
ಎಲ್ಲ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಅನುಭವವನ್ನು ತಮ್ಮದಾಗಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದರ ಮೂಲಕ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮಹಾನುಭಾವಿಗಳಾದರು. ಶ್ರಮಜೀವಿಗಳ ಅನುಭವದಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿಯಾದ 
ಅನುಭಾವವೇ ಬಸವಾದ್ವೆ ಕತವೆಂಬ ಸಿದ್ಧಾ ೦ತ. ಈ ಅನುಭಾವವೇ ಶರಣರ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ 
ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ದರ್ಶನ. ವೈದಿಕರ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಶ್ರಮಸಿದ್ದಾಂತದಿಂದ 
ಬಂದುದಲ್ಲ. ಆದರೆ ಶರಣರ ಅನುಭಾವ ಜನಸಮುದಾಯದ ಕಾಯಕಗಳ ಮೂಲಕ 
ದಕ್ಕಿದ ಅನುಭವದಿಂದ ರೂಪುಗೊಂಡದ್ದಾಗಿದೆ. ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ದುಡಿಯುವ 
ಜನರ ಅನುಭವದ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ಹೊಸ ಜಗತ್ತಿನ ಸಿದ್ಧಾ ೦ತವನ್ನು ರೂಪಿಸಿದರು. ಹೀಗೆ 
ಬಸವಾದ್ವೈತವು ವಿಶ್ವದ ದುಡಿಯುವ ಜನರ ಮೊದಲ ಸಿದ್ಧಾ ೦ತವಾಗಿದೆ. ವಸ್ತು ಮತ್ತು 
ಚೈತನ್ಯವನ್ನು ಬೇರ್ಪಡಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಚೈತನ್ಯವಿಲ್ಲದೆ ವಸ್ತುವಲ್ಲ. ಒ೦ದು ದಿನ ವಸ್ತು ತನ್ನ 
ರೂಪವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡು ಮತ್ತೆ ನಿರಾಕಾರವಾದ ಚೈತನ್ಯವಾಗುವುದು. ಇಡೀ ಜಗತ್ತು 
ಚೈತನ್ಯಮಯವಾದ ವಸ್ತುವಾಗಿದೆ. ಈ ವಸ್ತುವೇ ಸಕಲಜೀವರಾಶಿಯ ಅಸ್ತಿತ್ವಕ್ಕೆ 
ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. ಚರಾಚರವೆಲ್ಲ ಜೀವಜಾಲದಲ್ಲಿರುವುದರಿಂದ ಯಾವುದೂ ಮೇಲಲ್ಲ, 
ಯಾವುದೂ ಕೀಳಲ್ಲ. ಮೇಲು ಕೀಳು ಎ೦ಬುವು ಮಾನವ ನಿರ್ಮಿತ. ಬಲಿಷ್ಠರ 
ಶೋಷಣೆಯ ಬುದ್ಧಿಯಿಂದಾಗಿ ಇವನಾರವ ಇವನಾರವ ಎ೦ಬ ತಾರತಮ್ಯ ಭಾವ 
ಮೂಡಿದೆ. ಇದನ್ನು ಅಳಿಸಿ ಹಾಕಿ ಇವ ನಮ್ಮವ, ಇವ ನಮ್ಮವ ಎಂಬ ಏಕೋಭಾವ 
ಮೂಡಿಸುತ್ತ ಸತ್ಯದ ದರ್ಶನ ಮಾಡಿಸುವುದೇ ಬಸವಾದ್ವೈತದ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿದೆ. 


ಸಂಸತ್ತಿನ ಮೂಲ ಅನುಭವ ಮಂಟಪ 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಂಸತ್ತಿನ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಮೂಡಿಸಿದ ಮಹಾಜ್ಞಾನಿ. 
ಮಹಿಳೆಯರೂ ಸೇರಿದಂತೆ ದಲಿತ ಮೊದಲಾದ ವಿವಿಧ ಸಮಾಜಗಳ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಿಂದ 
ಬಂದ ನಾಯಕರಾದ 770 ಅಮರಗಣಂಗಳ ಮೂಲಕ ಅನುಭವಮಂಟಪ ಎಂಬ 
ಸಮಾಜೋ ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಂಸತ್ತಿನ ಮೂಲಕ ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ ಮೊದಲ ಬಾರಿಗೆ ಸಮೂಹ 
ನಾಯಕತ್ವದ ಕಲ್ಪನೆ ಮೂಡಿಸಿದರು. ದಲಿತರು ಮತ್ತು ಮಹಿಳೆಯರು ಸೇರಿದಂತೆ ಎಲ್ಲ 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಿಗೆ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಅರಿವು ಮೂಡಿಸಿದರು. ಜಗತ್ತಿನ ಯಾವ 
ದೇಶಗಳಲ್ಲೂ ಸಂವಿಧಾನದ ಕನಸು ಬೀಳದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಆಧುನಿಕ ಸಂವಿಧಾನಗಳಿಗೆ 
ಬೀಜಸ್ವರೂಪವಾದಂಥ ಅಂಶಗಳನ್ನು ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದರು. ಅನುಭವ ಮಂಟಪದ 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೆಂಡ್ಜರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲಂಐನಗಟು 


ಜೊತೆಯಲ್ಲೇ ಒಳಜಗತ್ತಿಗೆ ಸಂಬ೦ಧಿಸಿದ ಅರಿವಿನ ಮನೆ ಮತ್ತು ಹೊರ ಜಗತ್ತಿಗೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಮಹಾಮನೆಗಳ ಸ್ಥಾ ಪನೆ ಮಾಡಿದರು. ಅರಿವಿನ ಮನೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗಯೋಗಕ್ಕೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿದ್ದರೆ ಮಹಾಮನೆ ಸಮಾಜವೆಂಬ ಜಂಗಮಲಿಂಗದ ಯೋಗಕ್ಷೇಮಕ್ಕೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿತ್ತು. 

ಸಮೂಹ ನಾಯಕತ್ವ 


ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳನ್ನು ಸಂಘಟಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಬಸವಣ್ಣನವರು ದುಡಿಯುವ 
ವರ್ಗದ ಮೊದಲ ನಾಯಕರಾದರು. ಆದರೆ ಅವರು ತಮ್ಮ ನಾಯಕತ್ವವನ್ನು ಸಮೂಹ 
ನಾಯಕತ್ವವಾಗಿ ಪರಿವರ್ತಿಸಿದರು. ರಾಜರುಗಳಿಂದ ತುಂಬಿದ್ದ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಸಮೂಹ 
ನಾಯಕತ್ವದ ಪ್ರಶ್ನೆಯೆ ಇರಲಿಲ್ಲ. ರಾಜ ಹೇಳಿದ್ದೇ ಅಂತಿಮವಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ ಮೊದಲ ಬಾರಿಗೆ ಸಮೂಹ ನಾಯಕತ್ವದ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು 
ಸಾಕಾರಗೊಳಿಸಿದರು. ಅಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ಜಗತ್ತಿನ ಯಾವ ದಾರ್ಶನಿಕನಿಗೂ ಸಮೂಹ 
ನಾಯಕತ್ವದ ಕಲ್ಪನೆ ಮೂಡಿರಲಿಲ್ಲ. ಅನುಭವ ಮಂಟಪದ 770 ಅಮರಗಣಂಗಳೇ ಆ 
ಸಮೂಹ ನಾಯಕರು. ಇಲ್ಲಿನ ಬಹುಪಾಲು ನಾಯಕರೆಲ್ಲ ವಿವಿಧ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸ್ತರಗಳಿಂದ 
ಬಂದ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಾದ ಶರಣ ಶರಣೆಯರಾಗಿದ್ದರು. ಕೆಲವರು ಮೇಲಿನ 
ವರ್ಣಗಳವರು ಶರಣಸಂಕುಲದ ಸರ್ವಸಮತ್ವವನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡು ಶರಣ 
ಶರಣೆಯರಾಗಿದ್ದರು. ಇವರೆಲ್ಲ ಅನುಭವ ಮಂಟಪವೆಂಬ ಸಮಾಜೋಧಾರ್ಮಿಕ 
ಸಂಸತ್ತಿನ ಸದಸ್ಯರಾಗಿದ್ದರು. ನಟುವರ ಜನಾಂಗದಿಂದ ಬಂದ ಮಹಾಜ್ಞಾನಿ 
ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ಈ ಸಂಸತ್ತಿನ ಸಭಾಧ್ಯಕ್ಷರಾಗಿದ್ದರು. ಹೀಗೆ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಮೊದಲಬಾರಿಗೆ 
ಸ೦ಸತ್ತಿನ ಪರಿಕಲ್ಪನೆ ಮೂಡಿತು. 

ಅನುಭವ ಮಂಟಪದಲ್ಲಿ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವಿತ್ತು. ಬದುಕಿನ ಎಲ್ಲ ಆಗುಹೋಗುಗಳ 
ಚರ್ಚೆಯಾಗುತ್ತಿತ್ತು ಶರಣರ ವಚನಗಳು ಅನುಭವ ಮಂಟಪದ ಮೂಸೆಯಲ್ಲಿ ಹಾಯ್ದು 
ಹೊರಬರುತ್ತಿದ್ದವು. ಅಂದರೆ 770 ಅಮರಗಣಂಗಳ ಒಪ್ಪಿಗೆ ಪಡೆದು ಮಸೂದೆಗಳು 
ಕಾಯ್ದೆಗಳಾಗುವ ಹಾಗೆ ವಚನಗಳು ಹೊರಬರುತ್ತಿದ್ದವು. ಈ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ವಚನಗಳು 
“ವಚನ ಸಂವಿಧಾನ' ಎಂದು ಕರೆಯಿಸಿಕೊಂಡವು. 

ಚಳವಳಿಗಳ ಜನಕ 

ಚಳವಳಿಯ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಇಲ್ಲದೆ ಶರಣ ಸಂಕುಲವನ್ನಾಗಲಿ, ಅನುಭವ ಮಂಟಪವನ್ನಾಗಲಿ 
ಸೃಷ್ಟಿಸುವುದು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಯುದ್ಧಗಳ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಶರಣರ ಸಹಾಯದೊಂದಿಗೆ 
ಚಳವಳಿಯನ್ನು ಮೊದಲಿಗೆ ರೂಪಿಸಿದವರು ಬಸವಣ್ಣನವರು. ಹಿಂಸೆ ಮತ್ತು ಯುದ್ಧಕ್ಕೆ 
ವಿರುದ್ಧವಾಗಿರುವ ಚಳವಳಿಗಳು ಶೋಷಣೆಯಿಲ್ಲದ ಬದುಕಿನ ಪರವಾಗಿರುತ್ತವೆ. 


ರಾಜ್ಯಶಕ್ತಿಯ ಕ್ರೌರ್ಯದ ವಿರುದ್ದ ಹೋರಾಡುತ್ತ ವಿಜಯ ಸಾಧಿಸುವಲ್ಲಿ ಚಳವಳಿಗಳು 
ಜನಸಾಮಾನ್ಯರ ಬಹು ಪರಿಣಾಮಕಾರಿ ಅಸ್ತಗಳಾಗಿವೆ. ವಚನ ಚಳವಳಿ ವಿಶ್ವದ ಮೊದಲ 
ಚಳವಳಿಯಾಗಿದೆ. ಈ ಚಳವಳಿಯ ಪಜ್ಞೆಯಿಂದಾಗಿಯೆ ಶರಣರು ಹೊಸ ಮಾನವೀಯ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆ ರೂಪಿಸುವಲ್ಲಿ ತಲ್ಲೀನರಾದರು. ದಯೆಯ ಮೂಲಕ ಯುದ್ಧ ಗಳಿಲ್ಲದ ಜಗತ್ತಿನ 
ಕನಸುಗಾರರಾದರು. ವಚನ ಚಳವಳಿ ಎಂಬ ಈ ಸರ್ವೋದಯ ಚಳವಳಿಯಲ್ಲಿ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಇಡೀ ಕುಟುಂಬದ ಜೊತೆ ಅಕ್ಕನಾಗಮ್ಮ ಮತ್ತು ಸೋದರಳಿಯ 
ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರೂ ಪಾಲ್ಗೊಂಡಿದ್ದರು. 


ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದವರಿಗೆ ಶಿಕ್ಷಣ 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ವಯಸ್ಕರ, ಮಹಿಳೆಯರ, ದಲಿತರ, ಹಿ೦ದುಳಿದವರ ಮತ್ತು ಒಟ್ಟಾರೆ 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಶಿಕ್ಷಣದ ಹರಿಕಾರರಾಗಿದ್ದಾ ರೆ. ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಶಿಕ್ಷಣ ಸಂಘಟನೆ 
ಮತ್ತು ಹೋರಾಟ ವಚನ ಚಳವಳಿಯ ಪ್ರಮುಖ ಅಂಶಗಳಾಗಿವೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಜನಸಮುದಾಯ ಸಂಘಟಿತರಾಗುವಂಥ ಶಿಕ್ಷಣ ನೀಡಿದರು ಮತ್ತು ಹೋರಾಟಕ್ಕೆ 
ಪೂರಕವಾದ ಶರಣಸಂಕುಲದಂಥ ಸಂಘಟನೆ ಮಾಡಿದರು. ಮೊದಲ ಬಾರಿಗೆ ಅಕ್ಷರ 
ಕಲಿತ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಉತ್ಕಷ್ಟ ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯ ರಚನೆ ಮಾಡಿದರು. ಅವರು ತಮ್ಮ 
ಕಾಯಕದ ಅನುಭವವನ್ನು ಅನುಭಾವದ ಮಟ್ಟಕ್ಕೇರಿಸಿದರು. "ಹದ ಮಣ್ಣಲ್ಲದೆ 
ಮಡಕೆಯಾಗಲಾರದು' ಎಂದು ಕುಂಬಾರ unk ್ಯನವರ ಪುಣ್ಯ ಸ್ತೀ ಕೇತಲದೇವಿ 
ಹೇಳುತ್ತಾಳೆ. ಮಡಕೆ ಮಾಡಲು ಮಣ್ಣನ್ನು ಸೋಸಬೇಕು. ನೀರಲ್ಲಿ ಕರಿಸಿಟ್ಟು ತುಳಿದು 
ತುಳಿದು: ಹದ ಮಾಡಬೇಕು. ಈ ಕೆಲಸ ದ ಅನುಭವದ ಮೂಲಕ ಕೇತಲದೇವಿ 
ಅನುಭಾವದ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಪ್ರಕೃತಿದತ್ತವಾದ ಮನುಷ್ಯ ಸಂಸ್ಕಾರದ 
ಮೂಲಕ ಹದಗೊಂಡಾಗ ಅನುಭಾವ ತುಂಬಿದ "ಘಟ'ವಾಗುತ್ತಾನೆ. ಹೀಗೆ 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ತಮ್ಮ ಕಾಯಕದ ಅನುಭವವನ್ನು ಅನುಭಾವದ ಮಟ್ಟಕ್ಕೇರಿಸಿ ವಚನ 
ರಚನೆ ಮಾಡಿದರು. ಅನುಭವದ ಮೂಲಕ ಮಾತ್ರ ಅನುಭಾವದ ಕಡೆಗೆ ಹೋಗಲು ಸಾಧ್ಯ 
ಎ೦ಬುದನ್ನು ಸಾಬೀತುಪಡಿಸಿದರು. ವೈಯಕ್ತಿಕ ಕಾಯಕದ ಅನುಭವದ ಮೂಲಕ 
ಸಾಮೂಹಿಕ ಅನುಭಾವದ ಎತ್ತರಕ್ಕೆ ಒಯ್ಯುವ ವಿಶಿಷ್ಠವಾದ ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯ ಪ್ರಕಾರವನ್ನು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಾಮಾಜೀಕರಣಗೊಳಿಸಿದರು. ಮಹಿಳೆಯರು, ದಲಿತರು, 
Fey ಮತ್ತು ಎಲ್ಲ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಎಶ್ವದಲ್ಲಿ ಮೊದಲಬಾರಿಗೆ ಒಂದಾಗಿ 
ಸ್ವಂತಿಕೆಯೊಂದಿಗೆ ಸ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯ ಜಗತ್ತಿನ ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗದ ಮೊದಲ 
ಸಾಹಿತ ವಾಗಿದೆ. 


ಮಾನವಹಕ್ಕುಗಳ ಪ್ರತಿಪಾದಕ 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ನೇಣನಗಟು 


1948 ಡಿಸೆಂಬರ್‌ 10ರಂದು ವಿಶ್ವಸಂಸ್ಥೆ ಘೋಷಿಸಿದ ಮಾನವಹಕ್ಕುಗಳಲ್ಲಿನ ಎಲ್ಲ 30 
ಅ೦ಶಗಳು ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಚನಗಳಲ್ಲಿವೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು 12ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ 
ಮಾನವಹಕ್ಕುಗಳ ಪ್ರತಿಪಾದನೆ ಮಾಡುವುದರ ಮೂಲಕ ಸರ್ವೋದಯದ 
ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಬಸವಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಧರಿಸಿದ ದಾಸೀಪುತ್ರರು, 
ವೇಶ್ಯಾಪುತ್ರರು ಮತ್ತು ರಾಜಪುತ್ರರು ಉಳಿದವರ ಹಾಗೆ ಸಮಾನ ಸ್ಥಾನಮಾನ ಮತ್ತು 
ಮರ್ಯಾದೆಗೆ ಯೋಗ್ಯರಾಗುತ್ತಾರೆ. ವಿಶ್ವಸಂಸ್ಥೆಯ ಮಾನವಹಕ್ಕುಗಳ ಪ್ರಕಾರ 
ದಾಂಪತ್ಯದಿ೦ದ ಜನಿಸಿದ ಹಕ್ಕು ಮತ್ತು ಅನೈತಿಕ ಸಂಬ೦ಧದಿ೦ದ ಜನಿಸಿದ ಮಗುವಿನ 
ಹಕ್ಕಿನಲ್ಲಿ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ಮಾನವಹಕ್ಕುಗಳ ಎಲ್ಲ ಅಂಶಗಳೂ ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ವಚನಗಳಲ್ಲಿವೆ. 

ಸಾಮಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯದ ಪರುಷಕಟ್ಟೆ 

ಶರಣಸಂಕುಲದೊಳಗೆ ವಿಶ್ವದ ಮೊದಲ ಸಾಮಾಜಿಕನಿಧಿಗೆ ಚಾಲನೆ ನೀಡಿದ ಕಲ್ಯಾಣದ 
ಪ್ರಧಾನಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಲ್ಯಾಣದ ಪ್ರಜೆಗಳ ಅಹವಾಲುಗಳನ್ನು ಆಲಿಸಲು ಸಾಮಾಜಿಕ 
ನ್ಯಾಯದ ಪರುಷಕಟ್ಟೆಯನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದರು. ಜನರು ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು ಮುಟ್ಟಿದ್ದೆಲ್ಲ 
ಚಿನ್ನವಾಗಿಸುವ ಪರುಷಮಣಿ ಎಂದೇ ಭಾವಿಸಿದರು. ಅವರು ಅಹವಾಲು ಕೇಳುವುದಕ್ಕಾಗಿ 
ಕೂಡುವ ಧರ್ಮದರ್ಶನ ಕಟ್ಟೆಗೆ ಪರುಷಕಟ್ಟೆ ಎಂದು ಕರೆದರು. ಜನರ ಆಶಯಗಳಿಗೆ 
ಧ್ವನಿಯಾಗಿದ್ದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ರಾಜ ಬಿಜ್ಜಳನಿಗೆ ಜನರ ಕಷ್ಟಕಾರ್ಪಣ್ಯಗಳನ್ನು ವಿವರಿಸಿ 
ಮೂಲಭೂತ ಸೌಕರ್ಯಗಳನ್ನು ಒದಗಿಸುವ ಯೋಜನೆಗಳಿಗೆ ಚಾಲನೆ ನೀಡುತ್ತಿದ್ದರು. 

ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಜನಕ 

“ಬಸವಣ್ಣನ ಉದರದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿತ್ತು ಲಿಂಗ” ಎಂದು ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 
ಬಸವಣ್ಣನವರೇ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಜನಕರು ಎಂಬುದನ್ನು ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭು, ಸಿದ್ಧರಾಮ, 
ಅಕ್ಕಮಹಾದೇವಿ ಮುಂತಾದವರು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಲಿಂಗಭೇದ, ವರ್ಣಭೇದ ಮತ್ತು 
ವರ್ಗಭೇದವನ್ನು ಕಳೆದು ಸಮರತಿ, ಸಮಕಳೆ ಮತ್ತು ಸಮಸುಖದ ಅರಿವು 
ಮೂಡಿಸಲಿಕ್ಕಾಗಿಯೆ ಇರುವಂಥದ್ದು ಎಂಬುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸಿದ್ದಾ ರೆ. 
“ಲಿ೦ಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ಸಮರತಿ, ಸಮಕಳೆ, ಸಮಸುಖವನರಿಯದನ್ನಕ್ಕ' 
ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪಶ್ನಿಸಿದ್ದಾ ರೆ. 

ರಕ್ತಸ೦ಬ೦ಧವನ್ನು "ನಂಟುಭಕ್ತಿ ನಾಯಕ ನರಕ' ಎಂದು ಅಲ್ಲಗಳೆದು ಭಕ್ತಿಸಂಬಂಧದ 
ಮೂಲಕ ಸರ್ವ ಜಾತಿಮತಗಳ ಜನರನ್ನು ಅಕ್ಕ, ಅಣ್ಣ, ಅಪ್ಪ, ಅವ್ವ, ಅಮ್ಯ ತಾಯಿ, ತಂದೆ, 
ಬೊಪ್ಪ ಅಜ್ಜ, ಮುತ್ತಜ್ಜ, ಮುತ್ತಾತ, ಅಯ್ಯ, ಮುತ್ತಯ್ಯ ಮುಂತಾದ ರಕ್ತಸಂಬಂಧದ ಶಬ್ದ 
ಮತ್ತು ಪದಗಳಿಗೆ ಭಕ್ತಿಸಂಬ೦ಧದ ಅರ್ಥ ಕೊಟ್ಟು ಇಡೀ ಮಾನವ ಸಮಾಜವನ್ನೇ 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅ೦ಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲಿಣಉುನಗಚು 


ಮಹಾಮನೆಯ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ನೋಡಿದ್ದಾರೆ. ಕಲ್ಯಾಣದ ಪ್ರಧಾನಿಯಾಗಿದ್ದರೂ 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಜೊತೆ ದಾಸೋಹದ ಪಂಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಸಾದ ಸ್ವೀಕರಿಸುತ್ತ ಅವರ ಜೊತೆ 
ಬದುಕಿದ್ದಾರೆ. 

ಕಾಯಕ, ಪ್ರಸಾದ ಮತ್ತು ದಾಸೋಹ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೊಂದಿಗೆ ಸಮೂಹ ಬದುಕಿಗೆ ನಾಂದಿ 
ಹಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಬಿಜ್ಜಳನ ಹಳೆಯ ರಾಜ್ಯವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಪ್ರಧಾನಿಯಾಗಿದ್ದರೂ ನವಸಮಾಜದ 
ನಿರ್ಮಾಣಕ್ಕಾಗಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ನಾಯಕತ್ವ ವಹಿಸಿಕೊಂಡು ಅದ್ವಿತೀಯ ಮುತ್ತದ್ದಿ 
ಎನಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. ಪ್ರಧಾನಿ ಸಮೇತ ಎಲ್ಲ ಪರಸೇವಕರು ಮತ್ತು ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು 
ಸರಿಸಮಾನರು ಎಂದು ಘೋಷಿಸಿದವರೇ ಬಸವಣ್ಣನವರು. 

ಸ್ಪರ್ಗ ನರಕಗಳಿಲ್ಲದ ಧರ್ಮ 

ಬಸವಧರ್ಮವು ಮೂಲತಃ ಮಾನವ ವಿಮೋಚನೆಯ ಚಳವಳಿಯಾಗಿ 
ರೂಪುಗೊಂಡು ಲಿಂಗವಂತ ಧರ್ಮವಾಯಿತು. ಪಚನಧರ್ಮ, ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ 
ಧರ್ಮ, ಶರಣಧರ್ಮ, ಲಿಂಗಾಯತ ಧರ್ಮ ಮುಂತಾದ ಹೆಸರುಗಳಿಂದ ಈ 
ಜೀವನವಿಧಾನವನ್ನು ಕರೆಯಲಾಗಿದೆ. ಬಸವಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಸ್ವರ್ಗ, ನರಕ, ಪುಣ್ಯ, ಪಾಪ, 
ಪುನರ್ಜನ್ಮ ಮೋಕ್ಷ ಮತ್ತು ಇವೆಲ್ಲವುಗಳ ತಾಯಿಬೇರಾದ ಕರ್ಮಸಿದ್ದಾಂತಗಳಿಲ್ಲ. 
ದಯವೇ ಈ ಧರ್ಮದ ಮೂಲವಾಗಿದೆ. ಈ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ದೇವರು ದಯೆಯ 
ರೂಪದಲ್ಲಿದ್ದಾನೆ. ದಯೆಯ ಮೂರ್ತಿ ಮಾಡಲಿಕ್ಕಾಗದು, ದಯೆಗೆ ಗುಡಿ ಕಟ್ಟಲಿಕ್ಕಾಗದು. 
ದಯೆ ಎಂಬ ದೇವರಿಗೆ ನಮ್ಮ ದೇಹವೇ ದೇವಾಲಯವಾಗಿದೆ. ಜೀವಕಾರುಣ್ಯದಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ಸಂವೇದನಾಶೀಲ ಮನುಷ್ಯರು ಮಾತ್ರ ತಮ್ಮ ದಯಾಭಾವದಲ್ಲಿ ಈ ದೇವರನ್ನು 
ಕಾಣಬಲ್ಲರು. 


ಈ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಆಚಾರವೇ ಸ್ವರ್ಗವಾಗಿದೆ. ಅನಾಚಾರವೇ ನರಕವಾಗಿದೆ. 
ಜೀವಕಾರುಣ್ಯದಿ೦ದ ಮಾಡುವ ಕ್ರಿಯೆಗಳು ಪುಣ್ಯವನ್ನೇ ಕೊಡುತ್ತವೆ. ಜೀವಕಾರುಣ್ಯಕ್ಕೆ 
ವಿರುದ್ಧವಾದ ಕ್ರಿಯೆಗಳು ಪಾಪವನ್ನೇ ಕೊಡುತ್ತವೆ. ಅವೆಲ್ಲವುಗಳನ್ನು ನಾವು 
ಜೀವಿತಾವಧಿಯಲ್ಲೇ ಅನುಭವಿಸುತ್ತೇವೆ. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಸ್ವರ್ಗ ನರಕಗಳಿಲ್ಲ. 
'ಕೈಲಾಸವೆಂಬುದೇನೋ ಪೃಥ್ವಿಯ ಮೇಲೊಂದು ಮೊರಡಿ' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಹೀಗೆ ಕೈಲಾಸವನ್ನು ಬರಡುಭೂಮಿ ಎಂದು ತಿರಸ್ಕರಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಈ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ತತ್ತ್ವ ಅಥವಾ ವಚನತತ್ತ್ವದ ಅರಿವೇ ಪುನರ್ಜನ್ಮವನ್ನು 
ಕೊಡುವಂಥದ್ದು ಸತ್ತು ಹುಟ್ಟುವ ಪುನರ್ಜನ್ಮ ಲಿಂಗವಂತ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲ. ನಮ್ಮೊಳಗಿನ 
ದೇವರ ಜೊತೆಗೆ ಇರುವುದೇ "ಲಿಂಗೈಕ್ಕ ಸ್ಥಿತಿ. ಅದುವೇ ಮೋಕ್ಷ. ಆದ್ದರಿಂದ ಈ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ 
ಸತ್ತ ಮೇಲಿನ ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೆ ಸ್ಥಾನವಿಲ್ಲ. ಲಿಂಗೈಕ್ಕ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ತಲುಪಿದ ಮೇಲೆ ಪುನರ್ಜನ್ಮದ 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೆಂಡ್ಜರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಣನಗಟು 


ಪ್ರಶ್ನೆಯೆ ಇಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ಶರಣರು ಸತ್ತ ಮೇಲಿನ ಪುನರ್ಜನ್ಮವನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದಿದ್ದಾರೆ. 


ಈ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಇರುವುದು ಕಾಯಕ ಸಿದ್ಧಾಂತ. ಎಲ್ಲ ಅನಿಷ್ಟಗಳ ತಾಯಿಯಾದ 
ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತಕ್ಕೆ ಇಲ್ಲಿ ಯಾವ ಬೆಲೆಯೂ ಇಲ್ಲ. "ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ಮನಮುಟ್ಟಿ 
ಪೂಜಿಸಿ ಕರ್ಮ ಹರಿಯದೊಡಾ ಪೂಜೆ ಅದೇತಕೊ' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಹೀಗೆ ಸ೦ಕಷ್ಟಕ್ಕೊಳಗಾದ ಜನರ ಮಧ್ಯದಿ೦ದಲೇ ಎಲ್ಲರನ್ನೂ ಒಳಗೊಳ್ಳುವ 
ಹೊಸ ಜೀವನವಿಧಾನವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

ದೇವರು ದಯೆಯ ರೂಪದಲಿ ನಮ್ಮೊಳಗೇ ಇರುವುದರಿ೦ದ ಬಸವಧರ್ಮದಲ್ಲಿ 
ಮಂದಿರ, ಮೂರ್ತಿ ಮತ್ತು ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆ ಇಲ್ಲ. ಮಠೀಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಇಲ್ಲ. ಸ್ವಾಮಿಗಳಿಲ್ಲ. 

ಪರ್ಯಾಯ ವೃವಸ್ಥೆ 

ಬಸವಣ್ಣನವರು ವೈದಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ತಿರಸ್ಕರಿಸಿದರು. ಅದಕ್ಕೆ 
ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ ಹೊಸ ಮಾನವೀಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಜಾರಿಗೊಳಿಸಿದರು. 
ಬಹುದೇವೋಪಾಸನೆಗೆ ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆ, ಸ್ಥಾವರಲಿಂಗಕ್ಕೆ 
ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ, ಮಂದಿರಕ್ಕೆ ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ ಅನುಭವ ಮಂಟಪ, 
ಮಠಕ್ಕೆ ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ ಮಹಾಮನೆ, ಸ್ವಾಮಿಗೆ ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ ತತ್ತ್ವಜ೦ಂಗಮ, 
ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತಕ್ಕೆ ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ ಕಾಯಕಸಿದ್ಧಾಂತ. ಜಾತಿಭೇದ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ 
ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ ಜಾತಿಸಂಕರ ಸಮಾಜ ಮುಂತಾದವು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪರ್ಯಾಯ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಅಂಶಗಳಾಗಿವೆ. 


ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗೆ ವಿರೋಧ 


ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವು ಎಲ್ಲ ಅನಿಷ್ಟಗಳ ತಾಯಿಬೇರಾಗಿದೆ. ವರ್ಣ-ಜಾತಿ, ಮೇಲು- 
ಕೀಳು, ಕಷ್ಟ-ಸುಖ, ಸುದೈವ-ದುರ್ದೈವ, ಹೆಣ್ಣು-ಗ೦ಡು ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲದರ ನಿರ್ಧಾರ 
ಮಾಡುವುದು ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾ೦ತವೇ ಆಗಿದೆ. ನಮ್ಮಬದುಕಿನ ಆಗುಹೋಗುಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಅದೇ 
ಕಾರಣವಾಗಿದೆ ಎಂಬ ಭ್ರಮೆಯನ್ನು ಸಹಸ್ರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಮಾನವರ 
ಮನೋಭೂಮಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಬಿತ್ತಲಾಗಿದೆ. 

ಜನಸಮುದಾಯವನ್ನು ದುರ್ಬಲಗೊಳಿಸುವ ಪಂಚಾಂಗ, ಶನಿಕಾಟ ಮತ್ತು 
ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳನ್ನು ಬಸವಾದಿ ಶರಣರು ಪ್ರಬಲವಾಗಿ ವಿರೋಧಿಸಿದರು. 

“ಇಪ್ಪತ್ತು ನಾಲ್ಕು ತಿಥಿಯಿಂದ ವೆಗ್ಗಳ. 

ಗ್ರಹಣ ಸಂಕ್ರಾಂತಿಯಿಂದ ವೆಗ್ಗಳ, 

ಏಕಾದಶಿ ವ್ಯತೀಪಾತದಿಂದ ವೆಗ್ಗಳ, 

ಸೂಕ್ಷ್ಮ ಶಿವಪಥವನರಿದಂಗೆ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೆಂಡ್ಕರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲಿಣನಗಟು 


ಹೋಮ ನೇಮ ಜಪ ತಪದಿಂದ ವೆಗ್ಗ ಳ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ ನಿಮ್ಮ ಮಾಣದೆ ನೆನೆವಂಗೆ.” 


ಸದಾ ಕೂಡಲಸ೦ಗಮದೇವರನ್ನು ನೆನೆಯುವುದು ತಿಥಿ, ಗ್ರಹಣ, ಸಂಕ್ರಾಂತಿ, ಏಕಾದಶಿ, 
ಸೂರ್ಯ-ಚಂದ್ರ ಯೋಗ, ಹೋಮ, ನೇಮ, ಜಪ ಮತ್ತು ತಪಕ್ಕಿಂತ ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದುದು 
ಎ೦ದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

ಪರಿಸರವಾದಿ 

“ಜೀವಜಾಲದಲ್ಲಿದೆ ಚರಾಚರವೆಲ್ಲ' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

“ಮರ ಗಿಡು ಬಳ್ಳಿ ಧಾನ್ಯಂಗಳ ಬೆಳಸೆಲ್ಲವ ತರಿತರಿದು 

ಪ್ರಾಣವ ಕೊಂದುಂಡು, ಶರೀರ ಹೊರೆವ ದೋಷಕ್ಕೆ 

ಇನ್ನಾವುದು ವಿಧಿಯಯ್ಯಾ? 

ಒ೦ದಿ೦ದ್ರಿಯ ಮೊದಲಾಗಿ ಐದಿಂದ್ರಿಯ ಕಡೆಯಾದ 

ಜೀವಜಾಲದಲ್ಲಿದೆ ಚರಾಚರವೆಲ್ಲ. 

ಅದು ಕಾರಣ, 


ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು ಲಿಂಗಕ್ಕರ್ಪಿಸಿ ಪ್ರಸಾದವ ಕೊಂಡು 
ನಿರ್ದೋಷಿಗಳಾಗಿ ಬದುಕಿದರು.” 


ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವ ಮೂಲಕ ಸಸ್ಯಗಳಿಗೂ ಜೀವವಿದೆ ಎಂದು 
ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಸಸ್ಯಾಹಾರ ಸೇವನೆ ಕೂಡ ಹಿಂಸೆಯನ್ನು ಅಂಟಿಸಿಕೊಂಡೇ ಇದೆ. 
ಅಂತೆಯೆ ಶರಣರು ತಮ್ಮ ಆಹಾರವನ್ನು ಲಿಂಗಕ್ಕರ್ಪಿಸಿ ಪ್ರಸಾದವ ಕೊಂಡು 
ನಿರ್ದೋಷಿಗಳಾಗಿ ಬದುಕಿದರು. 


ಅರ್ಥವಿಜ್ಞಾನಿ, ಸಮಾಜವಿಜ್ಞಾನಿ, ಮನೋವಿಜ್ಞಾನಿ, ಭಾಷಾವಿಜ್ಞಾನಿ, ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನಿ. 
ಮಹಾನ್‌ ಆಡಳಿತಗಾರ ಮತ್ತು ಸಮಗ್ರ ಕ್ರಾಂತಿಯ ಜನಕರಾದ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸ ಮತ್ತು ಆತ್ಮಗೌರವದ ಪ್ರತಿಪಾದಕರಾಗಿದ್ದರು. ದಂಡರೂಪಿ ಸುಲಿಗೆಯ 
ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ್ತವನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದು ಮನ ಪರಿವರ್ತನೆಯ ಪಶ್ಚಾತ್ತಾಪದ ದಾರಿ ತೋರಿಸಿದರು. 


ಅರಿವಿನ ಮೂಲಕ ಆತ್ಮವು ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರ ಜೊತೆ ಸಂಪರ್ಕ ಹೊಂದುವಂತೆ 
ಮಾಡುವುದರ ಮೂಲಕ ಒಳ ಮತ್ತು ಹೊರ ಜಗತ್ತಿನ ಮಧ್ಯೆ ಸಂಬಂಧ ಕಲ್ಪಿಸಿದರು. ಒಳಗಿನ 
ಸ್ವಾಂತಂತ್ರ್ಯದ ಅರಿವು ಮತ್ತು ಹೊರಗಿನ ಕರ್ತವ್ಯಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಮೂಡಿಸಿದರು. 
ಕೆಳವರ್ಗೀಕರಣಕ್ಕೆ ಮತ್ತು ಕೆಳಜಾತೀಕರಣಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗುವುದರ ಮೂಲಕ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಎಕಸನಕ್ಕೆ 
ಮಾರ್ಗಸೂಚಿಯಾದರು. 


ರಾಜಪ್ರಭುತ್ವ ಅಳಿದು ಪ್ರಜಾಪಭುತ್ತ ಉದಯವಾಗುವುದರ ಕನಸು ಕಂಡರು. ಯುಗದ 
ಉತ್ಸಾಹವಾಗಿ ಜನಸಮುದಾಯದ ಏಳ್ಗೆ ಗಾಗಿ ಅಹರ್ನಿಶಿ ದುಡಿದರು. 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೆಂಡ್ಸರ್‌ 


ನ್ಯಾಯನಿಷ್ಠುರಿ 

"ನ್ಯಾಯನಿಷ್ಕುರಿ; ದಾಕ್ಷಿಣ್ಯಪರ ನಾನಲ್ಲ. 
ಲೋಕವಿರೋಧಿ; ಶರಣನಾರಿಗ೦ಜುವನಲ್ಲ. 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ರಾಜತೇಜದಲ್ಲಿಪ್ಪನಾಗಿ.' 


ಬಾಗಿದ ಶಿರ ಮುಗಿದ ಕೈಯೊಂದಿಗೆ ಸದುವಿನಯದಿಂದ ಬದುಕಿದ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಸಾಂಪ್ರದಾಯಕವಾಗಿ ಬಂದ ಸುಲಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುವಲ್ಲಿ ಯಾವುದೇ 
ದಾಕ್ಷಿಣ್ಯವನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ನ್ಯಾಯನಿಷ್ಠುರಿಯಾದ ಶರಣ ಯಾರಿಗೂ 
ಅ೦ಜುವುದಿಲ್ಲ ಎ೦ದು ಶರಣರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. 

ಈ ಧೈರ್ಯ ಸುಮ್ಮನೆ ಬಂದುದಲ್ಲ. ಎಲ್ಲರನ್ನೂ ಒಳಗೊಳ್ಳುವ "ಕೂಡಲಸಂಗಮ 
ದೇವ' ಎ೦ಬ ಸಿದ್ಧಾಂತ ಅವರ ಮುಂದೆ ಇತ್ತು. ಆ ಸಿದ್ಧಾಂತದ ಮಹಾತೇಜದಲ್ಲಿ 
ಅವರಿದ್ದರು. ಅಂದರೆ ಸಮತ್ವದ ಸೈದ್ಧಾಂತಿಕ ನಿಲವು ಅವರನ್ನು ಎಲ್ಲ ಅನಿಷ್ಟಗಳನ್ನು 
ಎದುರಿಸುವ ವೀರಪುರುಷನನ್ನಾಗಿಸಿತ್ತು. 

ಅಹಂಕಾರ ಮರ್ದನ 


ಜೀವಕಾರುಣ್ಯ ತತ್ತ್ವದೊಂದಿಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅಹ೦ಕಾರ ಮರ್ದನ ಮಾಡಿದರು. 
ಅಹಂಕಾರವು ಎಲ್ಲ ಭೌತಿಕ ಅನಿಷ್ಟಗಳ ಮತ್ತು ಮನೋರೋಗಗಳ ಮೂಲವಾಗಿದೆ. ಜೀವ ಮತ್ತು 
ಜಗತ್ತಿನ ಅವಿರತ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ತೋರಿಸುವ ಮೂಲಕ ದಯಾಭಾವದೊಂದಿಗೆ 
ಸಹನಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸುತ್ತ ಮಾನವರನ್ನು ಅಹಂಕಾರ ಭಾವದಿಂದ ಮುಕ್ತಗೊಳಿಸಿ ಅವರೆಲ್ಲ 
ತಮ್ಮೊಳಗಿನ ದೇವರಿಗೆ ಶರಣಾಗುವಂಥ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ರೂಪಿಸಿದರು. ಇಡೀ ಮಾನವ ಕುಲ 
ಒಂದಾಗಿ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸ ಬಯಸುವ ಹಾಗೆ ಬದುಕುವ ಕಲೆಯನ್ನು ಕಲಿಸಿದರು. 

ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ವಿಕಸನ 

ಮಾನವರನ್ನು ವಿಚಾರವಾದಕ್ಕೆಳೆದು ಅವರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ವಿಕಸನಗೊಳಿಸುವದೇ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಗುರಿಯಾಗಿತ್ತು. ವೈದಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ನಿರ್ಮಿಸಿದ ಜಾತಿ, ವರ್ಣಗಳ ಕಟ್ಟಳೆಗಳನ್ನು 
ತೆಗೆದುಹಾಕಿ ಅವರಿಗೆ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಿಗೆ ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಅಸ್ಪ] ಶ್ಯತೆಯ ಮೂಲಕ ಹಾಕಿದ್ದ 
ನಿಗೂಢ ಆರ್ಥಿಕ ದಿಗೃಂಧನವನ್ನು ಕಿತ್ತೆಸೆದು ಮಾನವರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ವಿಕಸನಕ್ಕೆ ದಾರಿ 
ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟವರು ಬಸವಣ್ಣನವರು. ಮನುವಾದಿ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಕಟ್ಟಕಡೆಯ ಜಾತಿಗೆ 
ಸೇರಿದ ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯನವರು ಬಸವಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ಸತ್ಯಶುದ್ಧ ಕಾಯಕ ಮತ್ತು 
ದಾಸೋಹಂಭಾವದಿಂದಾಗಿ ದೇವರಿಗಿ೦ತಲೂ ಹೆಚ್ಚಿನ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ವಿಕಸನ ಹೊಂದುತ್ತಾರೆ. 
“ಕುಲಕ್ಕೆ ತಿಲಕ ನಮ್ಮ ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯ ನಿಮ್ಮಿಂದಧಿಕ ನೋಡಾ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ' 
ಎ೦ದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮನದುಂಬಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲಿಣುನಗಚು 


ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಮಹತ್ವ 


ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜೋ ಧಾರ್ಮಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು ರಾಜಕೀಯ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಪಾತ್ರ ಅನನ್ಯವಾಗಿದೆ. ಸಮಾಜದ ವಿವಿಧ ಸ್ತರಗಳಿಂದ ಬಂದ 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ವಿವಿಧ ಸ್ಥಾವರಲಿಂಗಗಳಿಗೆ ಅಂಟಿಕೊಂಡಿದ್ದರು. ಶೂದ್ರರು ಮತ್ತು 
ಪಂಚಮರಾದ ಅವರಿಗೆ ಆ ದೇವಾಲಯಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರವೇಶವಿರಲಿಲ್ಲ. ಅವರೆಲ್ಲ ಅಲ್ಲಿ 
ಬಿಟ್ಟಿಕೂಲಿಗಳಾಗಿ ದುಡಿಯಬೇಕಾಗಿತ್ತು. ರೈತಾಪಿ ಜನರು ಆಹಾರಧಾನ್ಯಗಳನ್ನು 
ಕೊಡಬೇಕಿತ್ತು ಗಾಣಿಗರು ಎಣ್ಣೆ ಕೊಡಬೇಕಿತ್ತು ಹೀಗೆ ಸುಲಿಗೆ ನಿರಂತರವಾಗಿ ನಡೆದಿತ್ತು 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಸವರ್ಣೀಯರ ಸುಖಕ್ಕಾಗಿ ಜೀವ ತೇಯಬೇಕಿತ್ತು ಇಂಥ ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿ 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳನ್ನು ಮಂದಿರಗಳಿಂದ ಹೊರ ತರುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿತ್ತು. ಅದಕ್ಕಾಗಿ 
ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಅರಿವಿನ ಕುರುಹು ಆದ ಹೊಸ ದೇವಸಂಕೇತದ ಸೃಷ್ಟಿಯ 
ಅವಶ್ಯಕತೆಯಾಯಿತು. ಇಂಥ ಐತಿಹಾಸಿಕ ತಿರುವಿನ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ 
ಸೃಷ್ಟಿಯಾಯಿತು. ಮೂರ್ತಿ ಮಂದಿರಗಳ ಹಂಗಿಲ್ಲದ ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆಗಾಗಿ ಈ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಹೇಳಿ ಮಾಡಿಸಿದಂತಿದೆ. ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಈ ಇಷ್ಟಲಿ೦ಗವನ್ನು ತಾವು ಹಿಂದೆ 
ಆರಾಧಿಸುತ್ತಿದ್ದ ದೇವರ ಹೆಸರಿನಲ್ಲೇ ಕಟ್ಟಿಕೊ೦ಡರು. ಹಾಗೆ ಕಟ್ಟಿಕೊಳ್ಳುವಾಗ ಬಸವಣ್ಣನವರ 
“ದೇವನೊಬ್ಬ ನಾಮ ಹಲವು' ಎ೦ಬ ಎಚ್ಚರ ಅವರಿಗಿತ್ತು. ಇದೊಂದೇ ಲಿಂಗಾಯತರ 
ಪೂಜಾರ್ಹ ವಸ್ತು. ಈ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಅನೇಕ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಮಹತ್ವಪೂರ್ಣವಾಗಿದೆ. 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವುದರ ಮೂಲಕ ತಮ್ಮೊಳಗಿನ 
ಅಂತಃಶಕ್ತಿಯೆಂಬ ಮಹಾಘನದೊಡನೆ ಒಂದಾಗುವ ಕ್ರಮ ಗೊತ್ತಾಯಿತು. ಇಂಥ 
ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಪಡೆದ ಅವರು ಸ್ಪತಂತ್ರಧೀರರಾದರು. ತಾವು ಏಕಾತ್ಮ ತಮ್ಮೊಳಗಿರುವಾತ 
ಪರಮಾತ್ಮ ತಮ್ಮ ಮುಂದೆ ಇರುವುದು ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರಿ೦ದ ಕೂಡಿದ ಲೋಕಾತ್ಮ 
ಏಕಾತ್ಮವು ತನ್ನ ಮುಂದಿರುವ ಲೋಕಾತ್ಮದ ಜೊತೆ ಒಂದಾದಾಗ ಮಾತ್ರ ತನ್ನೊಳಗಿನ 
ಪರಮಾತ್ಮನ ಜೊತೆ ಕೂಡಲು ಸಾಧ್ಯ. ಅಂದರೆ ಮಾನವರು ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರೊಂದಿಗೆ 
ತನುಮನಧನದೊಂದಿಗೆ ಒಂದಾದಾಗ ಮಾತ್ರ ತಮ್ಮೊಳಗಿನ ದೇವರ ಜೊತೆ 
ಒ೦ದಾಗಬಲ್ಲರು. ಇದುವೆ ಲಿಂಗಾಂಗಸಾಮರಸ್ಯ. 


ವಿಮೋಚನೆಯ ಮಾರ್ಗ 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಆಂತರಿಕ ಶಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಶುಚಿತ್ನಕ್ಕಾಗಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಅರಿವು ಕೊಟ್ಟರೆ. 
ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಸರ್ವರೀತಿಯ ಸಮಾನತೆ ಸಾಧಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಸಮಾಜವೆಂಬ 
ಜಂಗಮಲಿಂಗದ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಕೊಟ್ಟರು. ಲಿಂಗವ೦ತರು ಕಾಯಕದ ಜವಾಬ್ದಾರಿ, ಪ್ರಸಾದ ಪ್ರಜ್ಞೆ 
ಮತ್ತು ದಾಸೋಹ ಭಾವದೊಂದಿಗೆ ಬದುಕುವುದೇ ಜ೦ಗಮಲಿಂಗಪೂಜೆ. ಹೀಗೆ 
ಬದುಕುವುದರಿಂದ ಯಾರೂ ಉಪವಾಸದಿಂದ ನರಳುವುದಿಲ್ಲ. ಜಾತಿಯಿಂದಾಗಿ 
ಕಡೆಗಣನೆಗೆ ಒಳಗಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಬಡವ-ಬಲ್ಲಿದ ಎಂಬ ಭೇದ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಗೇಣನಗಟು 


ಇಷ್ಟಲಿಂಗದಿ೦ದಾಗಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಿಗೆ ಮ೦ದಿರಗಳಲ್ಲಿ ಆಗುವ ಅವಮಾನ ತಪ್ಪಿತು. 
ಮಂದಿರಗಳಲ್ಲಿ ಬಿಟ್ಟಿಕೂಲಿ ಮಾಡುವುದು ತಪ್ಪಿತು. ರೈತಾಪಿ ಜನರು ಆಹಾರ ಧಾನ್ಯಗಳನ್ನು 
ಬಿಟ್ಟಿಯಾಗಿ ಕೊಡುವುದು ತಪ್ಪಿತು. ಗಾಣಿಗರು ಎಣ್ಣೆ ಕೊಡುವುದನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸಿದರು. ದೇವರಿಗೆ 
ಹರಕೆ ಹೊರುವುದರ ಮೂಲಕ ಜೀವನವಿಡಿ ಉಳಿಸಿದ್ದನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುವುದು ನಿಂತಿತು. 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಗೆ ಯಾವುದೇ ಖರ್ಚು ಇಲ್ಲದ ಕಾರಣ ದೇವರ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ 
ಪೂಜಾರಿಗಳು, ಮಾಂತ್ರಿಕರು, ಭವಿಷ್ಯಗಾರರು ಮತ್ತು ಇತರೆ ಮೂಢ ನಂಬಿಕೆ 
ಹಬ್ಬಸುವವರು ಮೋಸ ಮಾಡುವುದು ನಿಂತಿತು. ಹೀಗಾಗಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಆರ್ಥಿಕ 
ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಗಮನಾರ್ಹ ಸುಧಾರಣೆಯಾಯಿತು. "ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ ಕೊಡುವವರುಂಟು 
ಬೇಡುವವರಿಲ್ಲ' ಎಂಬ ಹೊಸ ವಾತಾವರಣದ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಯಿತು. ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು 
ಆತ್ಮಗೌರವದ ಪ್ರತೀಕವಾಯಿತು. ಹೀಗೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಮಾನಸಿಕವಾಗಿ, ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ, 
ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ, ಧಾರ್ಮಿಕವಾಗಿ ಮತ್ತು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕವಾಗಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳನ್ನು 
ವಿಮೋಚನೆಗೊಳಿಸಿ ಹೊಸ ಜೀವನವಿಧಾನಕ್ಕೆ ನಾ೦ದಿಹಾಡಿತು. 


೫ ೫ ೫% 


ಬಸವಣ ಮತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 


20) ಎದಿ 


ಭಾರತದ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ವೈದಿಕರ ಸಮಾಜೋ ಧಾರ್ಮಿಕ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ನೇರವಾಗಿ ಎದುರಿಸಿದ ಇಬ್ಬರು ಮಹಾನುಭಾವರಲ್ಲಿ 
ಮೊದಲನೆಂಶವರು 12ನೇ ಶತಮಾನದ ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು 
ಎರಡನೆಯರು 20ನೇ ಶತಮಾನದ ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 
ಅವರು. ಐತಿಹಾಸಿಕವಾಗಿ ಮನುವಾದಿ ವೈದಿಕರ ಬಗ್ಗೆ ಎಚ್ಚರಿಕೆಯ 
ಗಂಟೆ ಬಾರಿಸಿದ ಚಾರ್ವಾಕರು (ಲೋಕಾಯತರು) ಇದ್ದಾರೆ. ಭೇದ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೆ ವಿಮುಖರಾದ ಬುದ್ದರಂಥ ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನಿಗಳು ಇದ್ದಾರೆ. ತಾವು 
ಸನಾತನ ಹಿಂದುಗಳೆಂದು ಹೇಳಿಕೊಳ್ಳುತ್ತ ವೈದಿಕವನ್ನು ಮೆತ್ತಗೆ ಮಾಡಿದ 
ಗಾಂಧೀಜಿಯವರಂಥವರಿದ್ದಾರೆ. ರಾಮ ಮತ್ತು ಕೃಷ್ಣರ ಹೆಸರುಗಳನ್ನು 
ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಒಳಗಿದ್ದುಕೊ೦ಡೇ ಅವರ ಎರುದ್ಧ 
ಹೋರಾಡಿದ ಕಬೀರರಂಥವರಿದ್ದಾರೆ. ಸಾಮಾಜಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಮೂಡಿಸಿದ 
ಜ್ಯೋತಿಬಾ ಘುಲೆ ಅವರಂಥವರಿದ್ದಾರೆ. ಇವರೆಲ್ಲ ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ 
ಕಾಲಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ ವವಿಧ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ ವೈದಿಕ ವಿರೋಧಿ 
ಪ್ರತಿಭಟನೆಗಳು ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಕವಾಗಿಯೆ ಇವೆ. ಆದರೆ ವೈದಿಕವನ್ನು 
ನೇರವಾಗಿ ವಿರೋಧಿಸಿದ ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಕಾಲಘಟ್ಟಗಳು 
ಮಾನವಘನತೆಗೆ ಸಂಬಂದಿಸಿದಂಥ ತೀವ್ರ ಸಾವರಾಜಿಕ 
ಬದಲಾವಣೆಯಲ್ಲಿ ಬಹು ಮಹತ್ವದ ಪಾತ್ರ ವಹಿಸಿವೆ. 


ಬಹಳ ಮುಖ್ಯವಾದ ಎಚಾರವೆಂದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮತ್ತು 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ವೈದಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ನೋಡಿದ ಕ್ರಮದಲ್ಲಿ ಯಾವುದೇ 
ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿಲ್ಲ. ಹೊಸ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ರೂಪಿಸುವ ಚಿ೦ತನಾ ಕ್ರಮದಲ್ಲೂ 
ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿಲ್ಲ! ಏಕೆಂದರೆ ಜನರನ್ನು ಬೇರ್ಪಡಿಸಿ ಆಳುವ ವೈದಿಕ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಣನಗಚು 


ಸಿದ್ಧಾಂತದ ಕ್ರೌರ್ಯವನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುವ ನಿಲವು ಅವರಿಬ್ಬರ ಚಿ೦ತನಾ ಕ್ರಮದಲ್ಲಿ 
ಸ್ಥಾಯಿಭಾವವಾಗಿದೆ. 

ಸಾಮಾಜಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ, ಧಾರ್ಮಿಕ ಮತ್ತು ರಾಜಕೀಯ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿನ ಸುಧಾರಣೆಗಳು 
ಬಹುಮುಖ್ಯ ಸುಧಾರಣೆಗಳಾಗಿವೆ. ಶಿಕ್ಷಣ, ಸಂಘಟನೆ ಮತ್ತು ಹೋರಾಟಗಳ ಮೂಲಕ 
ಈ ಸುಧಾರಣೆಗಳನ್ನು ತರಲಿಕ್ಕಾಗುವುದು ಹೊರತಾಗಿ ಮಂತ್ರದಿ೦ದ ಮಾವಿನಕಾಯಿ 
ಉದುರುವುದಿಲ್ಲ ಎಂಬುದು ಈ ಇಬ್ಬರೂ ಮಹಾನುಭಾವಿಗಳಿಗೆ ಮನದಟ್ಟಾಗಿತ್ತು. ಅಷ್ಟೇ 
ಅಲ್ಲ ಮೊದಲಿಗೆ ಯಾವ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಸುಧಾರಣೆಯಾಗಬೇಕು ಎಂಬುದನ್ನು ಕೂಡ ಅವರು 
ಮನಗಂಡಿದ್ದರು. ಅವರ ಮೊದಲ ಆಯ್ಕೆ ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿತ್ತು ಅದಕ್ಕೆ ತಕ್ಕಂತೆ ಆರ್ಥಿಕ 
ಮತ್ತು ಧಾರ್ಮಿಕ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಬದಲಾವಣೆಗಳಾಗಬೇಕು. ಈ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿನ ಪರ್ಯಾಯ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮಾತ್ರ ಹೊಸ ರಾಜಕೀಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ರೂಪಿಸಬಲ್ಲುದು ಎಂಬುದು ಇವರಿಬ್ಬರ 
ಹೋರಾಟದ ಮಾದರಿಗಳನ್ನು ಅಭ್ಯಸಿಸಿದಾಗ ಮನವರಿಕೆಯಾಗುವುದು. ಪರ್ಯಾಯ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗಾಗಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಮಾಡಿದ ಚಿಂತನೆಗಳು ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣಸಿಗುತ್ತವೆ. 


ಈ ಇಬ್ಬರೂ ದಾರ್ಶನಿಕರು ಮೊದಲಿಗೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಕ್ಷೇತ್ರವನ್ನೇ ಏಕೆ ಆಯ್ಕೆ 
ಮಾಡಿಕೊಂಡರು ಎಂಬುದನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು ಭಾರತದ ಐದು ಸಾವಿರ 
ವರ್ಷಗಳ ಅಸಮಾನತೆಯ ಸಮಾಜವನ್ನು ಕಣ್ಣೆದುರಿಗೆ ತಂದುಕೊಳ್ಳುವುದು 
ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. ಆರು ಸಾವಿರ ವರ್ಷಗಳಷ್ಟು ಹಿಂದಿನದೆಂದು ಹೇಳಲಾಗುವ ಖಗ್ದೇದದಲ್ಲಿ 
“ಆನೋ ಭದ್ರಾಃ ಕೃತವೋ ಯಂತು ವಿಶ್ವತಃ” (ಉದಾತ್ತ ವಿಚಾರಗಳು ನಮಗೆ 
ಎಲ್ಲೆಡೆಯಿ೦ದ ಬರಲಿ) ಎ೦ದು ಹೇಳಲಾಗಿದೆ. ಅದೇ ರೀತಿ ಇನ್ನೊಂದೆಡೆ “ಯತ್ರ ವಿಶ್ವಂ 
ಭವತಿ ಏಕ ನೀಡಂ” (ಇಡೀ ವಿಶ್ವವೇ ಒಂದು ಗೂಡು) ಎಂದು ಯಗ್ಗೇದ ತಿಳಿಸುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ 
ವಿಶ್ವಮಾನವ ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಸಾರುವ ಯಗ್ಗೇದ, “ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಬಾಯಿಯಿಂದ, ಕ್ಷತ್ರಿಯರು 
ಭುಜದಿಂದ, ವೈಶ್ಯರು ತೊಡೆಯಿಂದ ಮತ್ತು ಶೂದ್ರರು ಪಾದದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿರುವರು' ಎಂಬ 
ವಿಚಾರವನ್ನು ಪುರುಷಸೂಕ್ತದಲ್ಲಿ ಸೇರಿಸಿ ಮಾನವ ಭೇದಭಾವ ವಿಚಾರಕ್ಕೆ ಎಡೆ 
ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟಿದೆ. ಹಿಂದೂ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಮಾನವಭೇದಗಳು ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದಕ್ಕೆ ಈ 
ಸೂಕ್ತ ಮೂಲಾಧಾರವಾಗಿದೆ. ಅನೇಕ ವಿದ್ವಾಂಸರು ಈ ಪುರುಷಸೂಕ್ತವನ್ನು 
ಕೊಂಡಾಡುತ್ತಾರೆ. ತಮ್ಮ ದಿನನಿತ್ಯದ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ 
ನಡೆಯುವ ಅಸ್ಪ] ಶ್ಯತೆ ಆಚರಣೆ ಮತ್ತು ಜಾತಿಭೇದ ಮಾಡುವ ಸತ್ಯವನ್ನು ಮರೆಮಾಚುತ್ತ 
ಈ ಪುರುಷ ಸೂಕ್ತಕ್ಕೆ ತಮಗೆ ಅನುಕೂಲಕರವಾದ ಬೇರೊಂದು ಅರ್ಥವನ್ನೇ ಕಲ್ಪಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಮಾನವನ ದೇಹದಲ್ಲೇ ಈ ನಾಲ್ಕು ವರ್ಣಭೇದಗಳಿವೆ. ಮಾನವನ ತಲೆ, ಭುಜ, ತೊಡೆ 
ಮತ್ತು ಪಾದ ಇವು ಅನುಕ್ರಮವಾಗಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ, ಕ್ಷತ್ರಿಯ, ವೈಶ್ಯ ಮತ್ತು ಶೂದ್ರರ ಸಂಕೇತ. 
ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೆಂಡ್ಜರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಉಂಖನಗಚು 


ವೈದಿಕ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಪಾದಕ್ಕೆ ಎರಗುವುದು ಮತ್ತು ಪಾದಪೂಜೆ ಮುಂತಾದವು ಶೂದ್ರರಿಗೆ 
ನೀಡುವ ಗೌರವದ ಸಂಕೇತ. ಏಕೆ೦ದರೆ ಶೂದ್ರ ಜನಾ೦ಗ ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ಉತ್ಪಾದನೆ ಮತ್ತು 
ಸೇವೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿರುತ್ತದೆ ಎಂದು ಅವರು ವಿಶ್ಲೇಷಣೆ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಇದೊಂದು 
ಚಾಣಾಕ್ಷ ಮೋಸದ ವಿಶ್ಲೇಷಣೆ. ಇದು ನಿಜವಾಗಿದ್ದರೆ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಸಹಸ್ರಾರು ಜಾತಿ 
ಉಪಜಾತಿಗಳು ಇರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ದಲಿತರು ಅಸ್ತಶ್ವರಾಗಿ ಅರೆಹೊಟ್ಟೆಯಿ೦ದ ಊರ ಹೊರಗೆ 
ಬದುಕುವಂಥ ಹೀನಾಯ ಸ್ಥಿತಿ ಬರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. 

ಇದಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ; ನಾಲ್ಕೂ ವೇದಗಳಲ್ಲಿ ಪುರಾತನವೂ ಹೆಚ್ಚು ಮಹತ್ವದ್ದೂ ಆದ ಯಗ್ಗೇದ, 
ಈ ದೇಶದ ದಸ್ಯುಗಳೆ೦ಬ ಮೂಲನಿವಾಸಿಗಳನ್ನು ನಿರ್ನಾಮ ಮಾಡುವುದಕ್ಕಾಗಿ 
ಹೊರಗಿನಿಂದ ಭಾರತಕ್ಕೆ ಬಂದ ತನ್ನ ಜನಾಂಗವಾದ ಆರ್ಯರನ್ನು ಜನಾ೦ಗಹತ್ಯೆಗಾಗಿ 
ಪ್ರಚೋದಿಸುತ್ತದೆ. ಆ ಮೂಲಕ ಉಗ್ರವಾದವನ್ನು ಬೋಧಿಸುತ್ತದೆ. 

“ಎ ಜಾನೀಹಿ ಆರ್ಯಾನ್‌ ಯೇ ಚ ದಸ್ಯವಃ 

ಬರ್ಹಿಷ್ಠತೆ ರಂಧಯ ಶಾಸದವ್ರತಾನ್‌। 

ಶಾಕೀಭವ ಯಜಮಾನಸ್ಕ ಚೋದಿತಾ ಎಶ್ವೇತ್ತಾ 

ತೇ ಸಧಮಾದೇಷು ಚಾಕನ॥” 


-ಯಗ್ವೇದ 1ನೇ ಮಂಡಲ, 5ನೇ ಸೂಕ್ತ, 8ನೇ ಮಂತ್ರ 


(ಆರ್ಯರನ್ನು ಮತ್ತು ದಸ್ಕುಗಳನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿ. ಯಜ್ಞಾದಿ ವತಗಳನ್ನು ಮಾಡದ 
ದಸ್ಯುಗಳನ್ನು ಶಿಕ್ಷಿಸು. ಯಜ್ಞದ ವೇಳೆ ದೇವತೆಗಳನ್ನು ಆಹ್ವಾನಿಸಲು ದರ್ಬೆಯ ಹುಲ್ಲನ್ನು 
ಹರಡಿರುವವರಿಗೆ (ಯಜ್ಞ ಮಾಡುವವರಿಗೆ) ಅವರು (ದಸ್ಕುಗಳು) ಅಧೀನರಾಗುವ ಹಾಗೆ 
ಮಾಡು. ಯಜ್ಞ ಮಾಡುವ ಯಜಮಾನನಿಗೆ ನೀನು ಪ್ರೋತ್ಸಾಹದಾಯಕನಾಗು. ನಿನ್ನ 
ಪೂರ್ವೋಕ್ತ ಕೃತ್ಯಗಳು ನನಗೆ ಆನಂದದಾಯಕ.) 


ಮೊನ್ನೆ ನಮ್ಮ ರಾಷ್ಟ್ರನಾಯಕರು "ಈ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಉಗ್ರವಾದ ಎ೦ಬುದು ಆಮದು 
ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರುವಂಥದ್ದು ' ಎಂದು ಹೇಳಿದ್ದು ಸುಳ್ಳು ಎನ್ನಲು ಯಗ್ನೇದದ ಮೇಲಿನ 
ಸೂತ್ರವೇ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. ಇಡೀ ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಉಗ್ರವಾದದ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿದೆ. ಜಾತಿಯ 
ಉಗ್ರವಾದದಿಂದಾಗಿ ಸಹಸ್ರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಭಾರತದ ಶೇಕಡಾ 90ರಷ್ಟು ದಲಿತ ಮತ್ತು 
ಹಿಂದುಳಿದ ಜನರು ಜಾತಿಯ ಬಲೆಯಲ್ಲಿ ಸಿಲುಕಿ ಶೋಷಣೆಗೆ ಒಳಗಾಗಿದ್ದಾರೆ. 
ಮೂಲದಲ್ಲಿ ಯಗ್ಸೇದ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ ಉಗ್ರವಾದ, ಮನುಸ್ಮೃತಿಯಿಂದಾಗಿ ಗಟ್ಟಿಗೊಳ್ಳುವುದರ 
ಮೂಲಕ ಜಾತಿಗಳ ರೂಪ ತಾಳಿ ಇಂದಿಗೂ ಮುಂದುವರಿದಿದೆ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಇಂಥ ವೈದಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಶೋಷಣಾ 
ತಂತ್ರವನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ ಅರ್ಥೈಸಿದರು. ಅಂತೆಯೆ ಇವರಿಬ್ಬರ ಕೃತಿಗಳಲ್ಲಿ ಈ ಕ್ರೌರ್ಯಕ್ಕೆ 
ದಯೆಯ ಉತ್ತರವಿದೆ. 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲಿೀಣುನಗಟು 


“ಧರ್ಮಸ್ಯ ಬ್ರಾಹ್ಮಣೋ ಮೂಲಂ” (ಬ್ರಾಹ್ಮಣನು ಧರ್ಮದ ಮೂಲ) ಎಂದು 
ಮನುಸ್ಮೃತಿಯ 11ನೇ ಅಧ್ಯಾಯದ 83ನೇ ಶ್ಲೋಕ ಹೇಳುತ್ತದೆ. 
“ಬ್ರಾಹ್ಮಣಃ ಸಂಭವೇನೈವ ದೇವಾನಾಮಪಿ ದೈವತಂ। 


ಪ್ರಮಾಣಂ ಚೈವ ಲೋಕಸ್ಯ ಬ್ರಹ್ಮಾತ್ರೈವ ಹಿ ಕಾರಣಂ॥” 


-ಮನುಸ್ಕೃತಿ ( ಅಧ್ಯಾಯ 11. ಶೋಕ 84) 

(ಬ್ರಾಹ್ಮಣನು ಹುಟ್ಟಿನಿಂದಲೇ ದೇವತೆಗಳಿಗೂ ದೇವತೆಯಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. ಈ ಲೋಕದ 
ಧರ್ಮ ಸಾಧನೆಗೆ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಪ್ರಮಾಣವೆಂದರೆ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನೇ.) " 

ಎ೦ದು 84ನೇ ಶ್ಲೋಕ ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಮೂಲದ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
“ಬ್ರಾಹ್ಮಣನೇ ಧರ್ಮದ ಮೂಲ' ಎಂಬುದನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದರು. ಆ ವೈದಿಕ ಧರ್ಮವನ್ನು 
ತಿರಸ್ಕರಿಸಿ “ದಯವೇ ಧರ್ಮದ ಮೂಲ' ಎಂದು ಸಾರಿದರು. ನಿರ್ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಯ 
ಶರಣಸಂಕುಲ ಸ್ಥಾಪಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಲಿಂಗವಂತ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ನಾಂದಿ ಹಾಡಿದರು. 
"ಹಿಂದೂಧರ್ಮ ಎಂಬುದೊಂದು ಧರ್ಮವಲ್ಲ; ಅದೊಂದು ರೋಗ' ಎಂದು 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಸಾರುವ ಮೂಲಕ ವೈದಿಕ ಧರ್ಮವನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದರು. ದಯೆಯನ್ನು 
ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ ಲಕ್ಷಾಂತರ ಅನುಯಾಯಿಗಳೊಂದಿಗೆ ಬೌದ್ಧಧರ್ಮವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸಿದರು. 


“ದಯವೇ ಧರ್ಮದ ಮೂಲ'ಕ್ಕೆ ದೊಡ್ಡ ಪರಂಪರೆಯಿದೆ. ಆ ಪರಂಪರೆಯಲ್ಲಿ 
ಬಸವಣ್ಣ ಬರುವರು. ಅದೇ ಪರಂಪರೆಯಲ್ಲಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಮುಂದುವರಿಯುವರು. 
ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ವಿಚಾರ ಹೇಳುವ ಮೊದಲು ಅವರ 
ಮಧ್ಯದ 800 ವರ್ಷಗಳ ಅಂತರವನ್ನು ಮರೆಯಬಾರದು. ಈ ಕಾಲಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ ದೇಶ 
ಅನೇಕ ತಿರುವುಗಳನ್ನು ಪಡೆದಿದೆ. ನಾವಿ೦ದು ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಇದ್ದೇವೆ. ಈ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಕೂಡ ಪರಿಪೂರ್ಣ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಾಗಿಲ್ಲ. ಇಷ್ಟು ಪಡೆಯಬೇಕಾದರೂ 
ಅನೇಕ ಹೋರಾಟಗಳಾಗಿವೆ. ಯಾವುದೇ ಆಧುನಿಕತೆ ಇಲ್ಲದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿನ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಿಚಾರಗಳು ಇಂದು ಸಂವಿಧಾನದ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಜೀವಂತವಾಗಿರಲು 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಕಾರಣರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಮಾನವೀಯತೆಗಾಗಿ ಅವರಿಬ್ಬರೂ ಸ್ಪಂದಿಸಿದ ರೀತಿ 
ಒಂದೇ ತೆರನಾಗಿದ್ದರಿ೦ದ ಅವರ ವಿಚಾರಗಳಲ್ಲಿ ಸಹಜವಾಗಿಯೆ ಸಾಮ್ಯತೆ ಕಂಡುಬಂದಿತು. 
ಅಲ್ಲದೆ 800 ವರ್ಷಗಳ ಅಂತರದಲ್ಲಿನ ಮಾನವಕುಲದ ಅನುಭವದಿಂದಾಗಿ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಚಿಂತನೆಗಳು ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಕಾನೂನಿನ ರೂಪ ಪಡೆದವು. 


ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು ಕುರಿತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಎರಡು ಸ೦ದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ಮಾತನಾಡಿದ್ದಾರೆ. 
ಒಂದು ಸಲ ನಿಜಲಿಂಗಪ್ಪನವರ ಜೊತೆ ಮಾಡನಾಡುವಾಗ "ಬಸವಣ್ಣನವರಂಥ 
ಮಹಾನುಭಾವರನ್ನು ನೀವು ನಿಮ್ಮ ಜೇಬಿನಲ್ಲಿ ಇಟ್ಟುಕೊಂಡಿದ್ದೀರಿ' ಎ೦ದು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲಿಣುನಗಟು 


ಧಾರವಾಡದಲ್ಲಿ ಸಂಭವಿಸಿದ ಇನ್ನೊಂದು ಸಂದರ್ಭದ ಕುರಿತು ನನಗೆ ಡಾ. ಆರ್‌.ಸಿ. 
ಹಿರೇಮಠ ಅವರು ಹೇಳಿದ್ದರು. ಡಾ. ಆರ್‌.ಸಿ. ಹಿರೇಮಠ ಅವರು ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಯಾಗಿದ್ದಾಗ 
ನಡೆದ ಘಟನೆ ಇದು. ಆಗ ಧಾರವಾಡ, ವಿಜಾಪುರ, ಬೆಳಗಾವಿ ಮತ್ತು ಉತ್ತರ ಕನ್ನಡ 
ಜಿಲ್ಲೆಗಳು ಬಾಂಬೆ ಸ್ಟೇಟ್‌ನ ಭಾಗಗಳಾಗಿದ್ದವು. ವಕೀಲರಾಗಿದ್ದ ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಧಾರವಾಡ ಕೋರ್ಟಿಗೂ ಬರುತ್ತಿದ್ದರು. ಒಮ್ಮೆ ಧಾರವಾಡದ ವಿದ್ಯಾವರ್ಧಕ 
ಸಂಘದಲ್ಲಿ ಮಾತನಾಡುವಾಗ ಲಿಂಗಾಯತರನ್ನು ಉದ್ದೇಶಿಸಿ "ನೀವು ಬಸವಣ್ಣನವರಂಥ 
ಮಹಾನ್‌ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿಯನ್ನು ಇಟ್ಟುಕೊಂಡು ಇಷ್ಟೇಕೆ ದಡ್ಡರಿದ್ದೀರಿ' ಎ೦ದು ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದ್ದರು. 
ಈ ಪ್ರಶ್ನೆ ಇ೦ದಿಗೂ ಪ್ರಶ್ನೆಯಾಗಿಯೇ ಉಳಿದಿದೆ. ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಉತ್ತರಿಸುವುದು ಬಸವ 
ತತ್ತ್ವದ ಪ್ರತಿಪಾದಕರ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ. ಬಸವತತ್ತ್ವದ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ವಾದದ 
ಪುನರ್‌ ಮೌಲ್ಯೀಕರಣದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ನಾವು ಚಿಂತನೆ ಮಾಡುವುದು ಈ ಕಾಲಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ 
ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 21ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾದರೆ 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ ಓದಬೇಕು. ಎಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ನಾವು ಅಂಬೇಡ್ಕರರನ್ನು ಅರ್ಥ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವುದಿಲ್ಲವೋ ಅಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ನಮಗೆ ಬಸವಣ್ಣ ಅರ್ಥ ಆಗುವುದಿಲ್ಲ. 
“Emancipation ೦5೦0115 a necessarily preliminary for the political 
expansion of the People” ಎ೦ದು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ನಾವು ಮಾನಸಿಕ 
ಗುಲಾಮಗಿರಿಯಿಂದ ಹೊರಬರದೆ ಯಾವುದೇ ರಾಜಕೀಯ ಬದಲಾವಣೆಯನ್ನು 
ತರಲಿಕ್ಕಾಗುವುದಿಲ್ಲ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಏಳು ದಶಕಗಳ ನಮ್ಮ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಬದುಕು 
ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಸಾಮಾಜಿಕ ಮತ್ತು ಮಾನಸಿಕ ವಿಮೋಚನೆ ಕುರಿತು 
ಮಾತನಾಡುವಾಗ ಯಾರಿಗೂ ಅರ್ಥವಾಗಲಿಲ್ಲ. “ರಾಜಕೀಯ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಮೊದಲು 
ಬರಲಿ. ಆಮೇಲೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಚಳವಳಿಗಳು ಬರುತ್ತವೆ' ಎಂದು ದಲಿತರು ಮತ್ತು 
ಹಿಂದುಳಿದವರಿಗೆ ಮೇಲ್ಜಾತಿಗಳ ದೊಡ್ಡವರು ಸಮಜಾಯಿಸಿ ನೀಡುತ್ತಲೇ ಬಂದರು. ಆದರೆ 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಯಾವ ಕಾಲಕ್ಕೂ ಈ ಮಾತನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಲಿಲ್ಲ. ಒ೦ದು ವೇಳೆ 
ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡಿದ್ದರೆ ವೈದಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಇನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚು ಗಟ್ಟಿಗೊಳ್ಳುತ್ತಿತ್ತು. 
ನಮ್ಮನಾಯಕರನೇಕರು ಹೊರದೇಶಗಳಿಗೆ ಹೋದಾಗ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ, ಹಿಂದೂ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿ, ಮಾನವೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಎಂದು ಮುಂತಾಗಿ ಹೇಳುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತಾರೆ. ಆ ಮೂಲಕ 
ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಹಿಂದೂ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ತುರುಕುವ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನೂ 
ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಅದರ ನಿಜರೂಪ ಅಂಬೇಡ್ಕರಿಗೆ ಗೊತ್ತಾಗಿತ್ತು. “Caste is the 
monster, closes your path” ಎ೦ದು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಭಾರತದ 
ಜಾತಿಪದ್ಧತಿ ದೇಶದ ಸವೋದಯದ ಬಾಗಿಲನ್ನೇ ಮುಚ್ಚಿದೆ. ಅದು ಮೇಲ್ವರ್ಗದ 
ಅಭಿವೃದ್ಧಿಯನ್ನು ಮಾತ್ರ ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. ಮಾನವೀಯ ಚಿಂತನೆಯ ಎಲ್ಲ ದಾರಿಗಳನು 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 


ಮುಚ್ಚುವುದೇ ಅದರ ಗುರಿಯಾಗಿದೆ. “You cannot have economic reform 
unless you killthe monster” ಎ೦ದು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಜಾತಿ ವಿನಾಶ 
ಚಳವಳಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಮುಖ್ಯ ಚಳವಳಿಯಾಗಿತ್ತು ಜಾತಿ ರಾಕ್ಷಸನ ನಿರ್ನಾಮವಾಗದೆ 
ಯಾವುದೇ ಆರ್ಥಿಕ ಸುಧರಣೆ ಆಗದು ಎಂಬ ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಮಾತು ಸತ್ಯವಾಗಿದೆ. 12ನೇ 
ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಂಥ ಅನ್ಯಾಯದ ಎರುದ್ಧದ ಚಳವಳಿಯನ್ನು 
ಆರಂಭಿಸಿದರು. 20ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರರಿಂದಾಗಿ ಆ ಚಳವಳಿಗೆ ನ್ಯಾಯ ಸಿಕ್ಕಿತು. 


“ಜಾತಿಗಳು ಸ್ಥಗಿತಗೊಂಡ ವರ್ಗಗಳು' ಎಂದು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಈ 
ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿಂದಾಗಿ ಅತ್ಯಲ್ಪ್ಲಸ೦ಖ್ಯಾತ ಸವರ್ಣೀಯರು ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತ 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳನ್ನು ಸದಾ ಶೋಷಣೆ ಮಾಡುವಂಥ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯೆ ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಯಾಗಿದ್ದು 
ಅದು ತನ್ನೊಳಗೇ ವರ್ಗಗುಣವನ್ನು ಹೊಂದಿದೆ. ಮೇಲ್ಲಾತಿಗಳಿಗೂ ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆಗೂ 
ಸಂಬಂಧವಿದೆ. ಕೆಳಜಾತಿಗಳಿಗೂ ಬಡತನಕ್ಕೂ ಸಂಬಂಧವಿದೆ. "ಉಳ್ಳವರು ಶಿವಾಲಯವ 
ಮಾಡಿಹರು; ನಾನೇನು ಮಾಡಲಿ ಬಡವನಯ್ಯಾ' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸುವ 
ಮೂಲಕ ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆ ಮೇಲ್ಜಾತಿಗಳ ಜೊತೆಗೆ ಇದೆ ಮತ್ತು ಬಡತನ ಕೆಳಜಾತಿಗಳ ಜೊತೆಗೆ 
ಇದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

ಮನುಸ್ಮೃತಿಯ ಮುಖ್ಯ ಉದ್ದೇಶ ಅತ್ಯಲ್ಲಸಂಖ್ಯಾತ ಸವರ್ಣೀಯರ ವರ್ಗಹಿತಾಸಕ್ತಿ 
ಯನ್ನು ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಮತ್ತು ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತ ಕೆಳಜಾತಿಗಳ ಜನರನ್ನು ಶೋಷಣೆಗೆ 
ಒಳಪಡಿಸುವುದೇ ಆಗಿದೆ. ವರ್ಗಪ್ರಜ್ಞೆಯಿ೦ದ ಮಾತ್ರ ಜಾತಿವಿನಾಶ ಸಾಧ್ಯ. ಇಂದು ನಾವು 
ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆ, ಜಾತಿಯತೆ ಮತ್ತು ಬಡತನದ ನಿವಾರಣೆಗಾಗಿ ವರ್ಗಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು 
ಹೊಂದುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿನ ಜಾತಿಗಳಲ್ಲಿ 
ವರ್ಗಲಕ್ಷಣಗಳನ್ನು ಗುರುತಿಸುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಹಾಗೆ ಜಾತಿವಿನಾಶ ಚಳವಳಿ ವರ್ಗಹೋರಾಟದ 
ಬಹುಮುಖ್ಯ ಚಳವಳಿಯಾಗಬೇಕಾಗಿದೆ. ಭಾರತೀಯ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಇಂಥ ಒಂದು 
ಮಹತ್ತರ ಬದಲಾವಣೆಗೆ ಅವೈದಿಕ ಧರ್ಮಗಳು ಸಹಕಾರಿಯಾಗಿವೆ. ಜೈನ, ಬೌದ್ಧ ಮತ್ತು 
ಬಸವಾದಿ ಶರಣರ ಲಿ೦ಗವ೦ತ ಧರ್ಮಗಳ ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಂಡಾಗ ಹಾಗೂ 
ಭಕ್ತಿ ಚಳವಳಿಯನ್ನು ಪರಾಮರ್ಶಿಸಿದಾಗ ಈ ಸತ್ಯದ ಅರಿವಾಗುವುದು. 

ನಮ್ಮ ಮನಸಿನಲ್ಲಿ ವೈದಿಕರು ಸಾವಿರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ತುಂಬಿದ ಕೊಳೆ ತೆಗೆಯಲು 
ಅನೇಕ ಪ್ರಕಾರದ ಪ್ರಯತ್ನಗಳನ್ನು ಮಾಡಬೇಕಾಗುವುದು. ಈ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ವಿಶ್ಲೇಷಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ 
ಸಾಮಾಜಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಹೋರಾಟಗಳಂತೆ ದಾರ್ಶನಿಕ ಹೋರಾಟವೂ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಉಂಖನಗಜು 


ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿದೆ. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಅವರು ಬೌದ್ಧಧರ್ಮ ಸ್ವೀಕರಿಸಿದ್ದು _ ವೈದಿಕರ ಭೇದ 
ಸಂಸ್ಕೃ ತಿಯನ್ನು ಹಸರ. ಮಾಡುವ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮದ ಅಧಿ ಭಾಗವಾಗಿದೆ. “The 
404 revolutions have always been preceded by social and 
religious revolutions” ಎ೦ದು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಸಾಮಾಜಿಕ ಮತ್ತು 
ಧಾರ್ಮಿಕ ಕ್ರಾಂತಿಗಳನ್ನು ರಾಜಕೀಯ ಕ್ರಾಂತಿ ಹಿಂಬಾಲಿಸುತ್ತದೆ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಅವರು 
ಮಾರ್ಟಿನ್‌ ಲೂಥರ್‌ನ ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಾರೆ. ಹೇಗೆ ಕ್ರೈಸ್ತಧರ್ಮದಲ್ಲಿ 
ಪ್ರೊಟೆಸ್ಟಂಟ್‌ ಪಂಥ ಆರಂಭವಾಯಿತು ಎಂಬುದನ್ನು ವಿವರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಅರಬಸ್ತಾನದಲ್ಲಿ 
ರಾಜಕೀಯ ಬದಲಾವಣೆಯಾಗುವಲ್ಲಿ ಪ್ರವಾದಿ ಮುಹಮ್ಮದರ ಪಾತ್ರ ಏನಿತ್ತು 
ಎಂಬುದನ್ನು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಬದಲಾವಣೆಯ ದಾರಿ ಹಿಡಿಯಲು ಅನೇಕ ರಾಜರಿಗೆ ಬುದ್ದನ 

ಪದೇಶ ಹೇಗೆ ಉಪಯೋಗಕ್ಕೆ ಬಂದಿತು? ಮಹಾರಾಷ್ಟ್ರದಲ್ಲಿ ಶಿವಾಜಿಯ ರಾಜ್ಯ 
ಸ್ಥಾ ತೊ ಮಹಾರಾಷ್ಟದ ಸ ಸಂತರ ಚಿಂತನೆಗಳು ಯಾವರೀತಿ ಉಪಯೋಗಕ್ಕೆ 
ಬಂದವು ಎಂಬುದರ ಸೂಕ್ಷ್ಮತೆ ಕುರಿತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಮಾತನಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಜಳ 
ಪರಿಜ್ಞಾನದಿಂದಲೇ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಬೌದ್ದಧರ್ಮವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸಿದರು. ದಲಿತರಿಗೆ ಅವೈದಿಕ 
ಸಂಸ್ಕಾರ ಕೊಡುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿತ್ತು. ಆ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ವೈದಿಕವನ್ನು ಸೈದ್ಧಾಂತಿಕವಾಗಿ 
ಎದುರಿಸಿದ ಬೌದ್ಧ ಧರ್ಮದ ಮೂಲಕ ದೇಶಾದ್ಯಂತ ಸಂಕಷ್ಟದಲ್ಲಿರುವ ದಲಿತರಿಗೆ 
ಆತ್ಮಸ್ಥೆ ರ್ಯ ತುಂಬುವ ಉದ್ದೇಶ ಅವರದಾಗಿತ್ತು. 


1900ನೇ ಏಪ್ರಿಲ್‌ ಒಂದರಂದು ಜೈಪುರದ ಚಿಕ್‌ಫಾರದಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬ ದಲಿತ ಒಂದು 
ಯಾತ್ರೆಯನ್ನು ಮುಗಿಸಿಕೊಂಡು ಬಂದಿರುತ್ತಾನೆ. ಯಾತ್ರಿಕನಾಗಿ ಹೋಗಿ ಬಂದಾಗ 
ಸಂಪ್ರದಾಯದ ಪ್ರಕಾರ ತನ್ನ ಜನರಿಗೆ ಮತ್ತು ನೆಹೊರೆಯವರಿಗೆ ಒಂದು ಸಿಹಿ ಊಟದ 

ಸ್ಥಯನ್ನು ಮಾಡಿರುತ್ತಾನೆ. ಆ ಭೋಜನಕೂಟದಲ್ಲಿ ತುಪ್ಪ ಬಡಿಸುವ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ 
ಮಾಡಿರುತ್ತಾನೆ. ಅನ್ನದಲ್ಲಿ ತುಪ್ಪ ಹಾಕೋದನ್ನು ನೋಡಿದ ಸವರ್ಣೀಯರು ಅಲ್ಲಿನ 
ಆಹಾರ ಪದಾರ್ಥವನ್ನು ನಾಶಮಾಡುತ್ತಾರೆ ಮತ್ತು ಊಟಕ್ಕೆ ಬ೦ದವರನ್ನು ಹೊಡೆದು 
ಕಳುಹಿಸುತ್ತಾರೆ ಎಂದು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


1928ನೇ ಜನವರಿ 4ರ "ಟೈಮ್ಸ್‌ ಆಫ್‌ ಇಂಡಿಯಾ'ದಲ್ಲಿನ ಇಂದೋರ್‌ ಸಂಸ್ಥಾನಕ್ಕೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಒಂದು ವರದಿಯನು ಸ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಉದ್ಧರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಇಂದೋರ್‌ ಈಗ 
ಮಧ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿದೆ. ಅಲ್ಲಿ ಬಲಾಯಿ ಎ೦ಬ ಒಂದು ಅಸ ಶ್ಯ ಜನಾಂಗದವರಿಗೆ 
ಸವರ್ಣೀಯರು ಬಹಳಷ್ಟು ಷರತ್ತುಗಳನ್ನು ವಿಧಿಸುತ್ತಾರೆ. ನೀವು ನಮ್ಮ ಊರಲ್ಲಿ 
ಇರಬೇಕಾದರೆ, ನಮ್ಮ ಹೊಲಗಳಲ್ಲಿ ಪುಕ್ಕಟೆ ದುಡಿಯಬೇಕು. ನಮ್ಮ ಮನೆಯಲ್ಲಿ 
ಯಾರಾದರೂ ತೀರಿಕೊಂಡರೆ ನಮ್ಮ ಸಂಬಂಧಿಕರಿಗೆ ಸುದ್ದಿ ಮುಟ್ಟಿಸಬೇಕು. ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ 
ಕೆಲಸ ಕಾರ್ಯಗಳನ್ನು ನಮಗಾಗಿ ಮಾಡಬೇಕು' ಎಂದು ಮುಂತಾಗಿ ಷರತ್ತುಗಳನ್ನು 

ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಣನಗಚು 


ಹಾಕುತ್ತಾರೆ. ಆಗ ಬಲಾಯಿ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವುದಿಲ್ಲ. ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳದೆ ಹೋದಾಗ ಆ 
ಅಸ್ಪಶ್ಯರು ತಮ್ಮ ಹೊಲಗಳಿಗೆ ಹೋಗದ ಹಾಗೆ ತಡೆಯುತ್ತಾರೆ. ಏಕೆ೦ದರೆ ಅವರ 
ಹೊಲಗಳು ಈ ಸವರ್ಣೀಯರ ಹೊಲಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಇರುವುದರಿಂದ ಅವರನ್ನು ತಮ್ಮ 
ಹೊಲಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಹಾಯ್ದು ಹೋಗಲು ಬಿಡುವುದಿಲ್ಲ. ಕೊನೆಗೆ ತಮ್ಮ ದನಗಳನ್ನು ಆ 
ಅಸ್ಪಸ್ಯರ ಹೊಲಗಳಲ್ಲಿ ಬಿಟ್ಟು ಮೇಯಿಸುತ್ತಾರೆ. ಆ ದಲಿತರು ತಮ್ಮ ಹೆಂಡಿರು ಮಕ್ಕಳನ್ನು 
ಕರೆದುಕೊಂಡು ಬೇರೆ ಪ್ರದೇಶಕ್ಕೆ, ಬೇರೆ ಸಂಸ್ಥಾನಕ್ಕೆ ಹೋಗುವಂಥ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು 
ತಂದಿಡುತ್ತಾರೆ. 


ಗುಜರಾಥದಲ್ಲಿ ಕವಿಥಾ ಎನ್ನುವ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿ 30ರ ದಶಕದಲ್ಲಿ ದಲಿತ ಮಕ್ಕಳು ಶಾಲೆಗೆ 
ಹೋಗದ ಹಾಗೆ ಸವರ್ಣೀಯರು ನಿರ್ಬಂಧ ಹೇರಿರುತ್ತಾರೆ. ಅಹಮದಾಬಾದಿನ ಜುನು 
ಎಂಬ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿ ಇದ್ದುದರಲ್ಲೇ ಸ್ವಲ್ಪ ಸ್ಥಿತಿವಂತರಾಗಿರುವ ದಲಿತ ಮಹಿಳೆಯರು 
ತಾಮ್ರದ ಕೊಡವನ್ನು ಹೊತ್ತುಕೊಂಡು ನೀರು ತರುತ್ತಿದ್ದರು. ಇದನ್ನು ಸಹಿಸದ 
ಸವರ್ಣೀಯರು ಆ ಎಲ್ಲ ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳಿಗೆ ಹೊಡೆದು ಕೊಡಗಳನ್ನು ಕಸಿದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. 
1935ನೇ ನವೆಂಬರ್‌ನಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಘಟನೆ ಕುರಿತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಇಂಥ ಅನೇಕ 
ಘಟನೆಗಳನ್ನು ಅವರು ದಾಖಲಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ದಲಿತ ಜನಾ೦ಗ ಯಾವ ಪ್ರಕಾರವಾಗಿ ನೋವು ಮತ್ತು ಅಪಮಾನಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗಿದೆ 
ಎ೦ಬುದನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊ೦ಡಾಗ ಮಾತ್ರ ನಮಗೆ ಜಾತಿಯ ಕ್ರೌರ್ಯದ ನಿಜರೂಪ 
ಗೊತ್ತಾಗುತ್ತದೆ. ಇದರ ರಹಸ್ಯವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನರು 12ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ ಕಂಡುಹಿಡಿದರು. 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಏನೇನು ಕಂಡು ಹಿಡಿದಿರುವರೋ ಅವೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಅಂಬೇಡ್ಕರರ 
ಬರವಣಿಗೆ ಮತ್ತು ಕ್ರಿಯಾಶಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. 


ಎರಡು ರೀತಿಯ ಸುಧಾರಣೆಗಳನ್ನು ಕುರಿತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 
ಮೊದಲನೆಯದು ಹಿಂದೂ ಫ್ಯಾಮಿಲಿ ರಿಫಾರ್ಮ್‌ ಮತ್ತು ಎರಡನೆಯದು ಸೋಶಿಯಲ್‌ 
ರಿಫಾರ್ಮ್ಸ್‌. ಹಿಂದೂ ಫ್ಯಾಮಿಲಿ ರಿಫಾರ್ಮ್ಸ್‌ನಲ್ಲಿ ಸುಧಾರಣೆ ಎಂದರೆ ವಿಧವಾ 
ವಿವಾಹವಾಗುವುದು ಮತ್ತು ಬಾಲ್ಯವಿವಾಹ ನಿಷೇಧಿಸುವುದು. ಆದರೆ ಹಿಂದು ಫ್ಯಾಮಿಲಿ 
ರಿಫಾರ್ಟ್ಸ್‌ನಲ್ಲಿ ಅಂತರ್ಜಾತೀಯ ವಿವಾಹದ ವಿಚಾರ ಬರುವುದಿಲ್ಲ. ಅದು 
ಸೋಶಿಯಲ್‌ ರಿಫಾರ್ಮ್‌ನಲ್ಲಿ ಅಂದರೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸುಧಾರಣೆಯಲ್ಲಿ ಅದು ಬರುತ್ತದೆ 
ಎ೦ದು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ಅವರು ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾದ ವಿಶ್ಲೇಷಣೆಯನ್ನು 
ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. 

12ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇದನ್ನೇ ಮಾಡಿದ್ದು. ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಮಂತ್ರಿ 
ಮಧುವರಸರ ಮಗಳು ಮತ್ತು ಸಮಗಾರ ಕಾಯಕದ ಹರಳಯ್ಯನವರ ಮಗನ ವಿವಾಹ 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅ೦ಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲಿಣುನಗಟಚು 


ನೆರವೇರಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಮನುಸ್ಮೃತಿ ನಿಷೇಧಿಸಿದ ವಿಲೋಮ ವಿವಾಹ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನು 
ಜಾರಿಗೊಳಿಸಿದರು. ಮೇಲ್ಜಾತಿಯ ಹೆಣ್ಣು ಮತ್ತು ಕೆಳಜಾತಿಯ ಗಂಡಿನ ಮಧ್ಯೆ ವಿವಾಹ 
ಮಾಡುವುದು ವಿಲೋಮ ವಿವಾಹ ಎಂದು ಮನುಸ್ಮೃತಿ ನಿಷಿದ್ದಗೊಳಿಸಿರುವ ಕಾರಣ, 
ಪಟ್ಟಭದ್ರ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಗಳು ಇದನ್ನೇ ನೆಪ ಮಾಡಿಕೊಂಡು ತಮ್ಮ ಮೇಲೆ ಹಲ್ಲೆ, ಕೊಲೆ, ಲೂಟಿ 
ಮಾಡುತ್ತವೆ ಮತ್ತು ತಮ್ಮ ವಚನಕಟ್ಟುಗಳನ್ನು ಸುಡುತ್ತವೆ ಎ೦ಬುದು ಶರಣರಿಗೆ 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿತ್ತು. ಇಷ್ಟೆಲ್ಲ ಗೊತ್ತಿದ್ದರೂ ಬಸವಾದಿ ಶರಣರು ಈ ಕಠಿಣ ನಿಲುವನ್ನು 
ತೆಗೆದುಕೊಂಡು ಸಾಮಾಜಿಕ ಸುಧಾರಣೆಗೆ ನಾಂದಿ ಹಾಡಿದರು. ಈ ಘಟನೆಗೆ ಮುಂಚೆ 
ಅವರು ಪುಣ್ಯಾಂಗನೆ (ಮವೇಶೈ)ಂಶುರನ್ನು ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ದೀಕ್ಷೆ ಮೂಲಕ 
ಪುಣ್ಯಾಂಗನೆಯರನ್ನಾಗಿಸಿದರು. ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಮಧ್ಯೆ ವಿಧವಾ ವಿವಾಹದ ಉಡಕಿ 
ಪದ್ಧತಿಯಂತೂ ಮೊದಲೇ ಇತ್ತು. ಹೀಗೆ ಕೌಟುಂಬಿಕ, ಸಾಮಾಜಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು 
ಧಾರ್ಮಿಕ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಪರ್ಯಾಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ತರುವುದರ ಮೂಲಕ ಸರ್ವರಿಗೂ 
ಸಮಪಾಲು ಸಿಗುವಂಥ ರಾಜಕೀಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗಾಗಿ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ಹೆದ್ದಾರಿಯನ್ನು 
ನಿರ್ಮಿಸುವುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮುಖ್ಯ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿತ್ತು. ಈ ಪ್ರಕಾರ ತಳಮಟ್ಟದಿಂದ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಬದಲಾವಣೆಗೆ ಒಳಪಡಿಸಿದಾಗ ಶೋಷಣೆ ಇಲ್ಲದ ರಾಜಕೀಯ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ನಿರ್ಮಾಣ ಮಾಡಲು ಸಾಧ್ಯ ಎಂಬುದು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ವಾದವಾಗಿದೆ. 


ಜಾತಿ ಎಂಬುದು "ಅನೈಸರ್ಗಿಕ ಶ್ರಮ ವಿಭಜನೆ” (unnatural division of labour) ಎ೦ದು 
ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ವಿಶ್ಲೇಷಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಜಾತಿ ಮತ್ತು ವರ್ಣವ್ಯವಸ್ಥೆಗಳು ಅಸಹಜವಾಗಿವೆ. ಈ 
ಶ್ರಮವಿಭಜನೆಯು ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಆಯ್ಕೆಯಾಗಿಲ್ಲ. ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿ ಯಾವ ಜಾತಿಯಲ್ಲಿ 
ಜನಿಸುವನೋ ಆತ ಅದೇ ಜಾತಿಗೆ ಅಂಟಿಕೊಂಡು ಬಂದ ಕಾಯಕವನ್ನೇ ಮಾಡಬೇಕಿತ್ತು. 
"115 nota division based on choice’ ಎಂದು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಈ 
ವಾಟರ್‌ ಟೈಟ್‌ ಕಂಪಾರ್ಟ್‌ಮೆಂಟ್‌ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಮೊದಲ ಬಾರಿಗೆ ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದವರು: 
ನಿರೀಶ್ವರವಾದಿ ಲೋಕಾಯತರು ಮತ್ತು ಅಜ್ಜೇಯವಾದಿ ಗೌತಮ ಬುದ್ಧ. ಮೊದಲ ಬಾರಿಗೆ 
" “ೌೌ್ರ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಎರುದ್ಧ ಬಂಡಾಯ ಹೂಡಿದವರು ನಿರಾಕಾರ ಏಕದೇವೋಪಾಸಕ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು. 12ನೇ ಶತಮಾನದ ಅನೇಕ ಜನ ಶರಣರು ತಮ್ಮ ಮನೆತನದ 
ಕಾಯಕವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಕಾಯಕಗಳನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಹಡಪದ ಅಪ್ಪಣ್ಣನವರು 
ಹಡಪದ ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಅವರು ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಸಹಾಯಕರಾಗಿದ್ದರು. 
ಶರಣರು ತಮ್ಮ ಮನೆತನದ ಕಾಯಕ ಮಾಡಿದರೂ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಆ ಕಾಯಕಗಳನ್ನು 
ಜಾತಿಗಳಿಗೆ ತಳಕು ಹಾಕಲಿಲ್ಲ. "ದೇವಸಹಿತ ಭಕ್ತ ಮನೆಗೆ ಬ೦ದಡೆ, ಕಾಯಕವಾವುದೆಂದು 
ಬೆಸಗೊಂಡಡೆ ನಿಮ್ಮಾಣೆ! ನಿಮ್ಮ ಪುರಾತರಾಣೆ! ತಲೆದಂಡ! ತಲೆದಂಡ! 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, ಭಕ್ತರಲ್ಲಿ ಕುಲವನರಿಸಿದಡೆ ನಿಮ್ಮ ರಾಣೀವಾಸದಾಣೆ.' ಎಂದು 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೆಂಇನಗಚು 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ದೇವರಿಗೆ ತಿಳಿಸುವ ಮೂಲಕ ಕಾಯಕಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಸಮಾನತೆ ಸಾಧಿಸುತ್ತ 
ಜಾತಿಗಳನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆಯುತ್ತಾರೆ. 


ಸಮಗಾರ ಹರಳಯ್ಯನವರು ಎಂದರೆ ಚರ್ಮದ ಕಾಯಕ ಮಾಡುವ 
ಹರಳಯ್ಯನವರು ಎಂದು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕೆ ಹೊರತಾಗಿ ಸಮಗಾರ ಜಾತಿಯ ಹರಳಯ್ಯ 
ಎ೦ದು ಭಾವಿಸುವ ಹಾಗಿಲ್ಲ. ಕಾಯಕಕ್ಕೆ ಅಂಟದ ಜಾತಿವಿಷವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ತೆಗೆಯುವದರ ಮೂಲಕ ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಗಟ್ಟಿಗೊಳಿಸುವ ಮನುಸ್ಮೃತಿಗೆ 
ಎರುದ್ಧವಾದ ವಿಲೋಮ ವಿವಾಹ ನೆರವೇರಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ದೀಕ್ಷೆಯ 
ಮೂಲಕ ಜಾತಿ, ವರ್ಣ, ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಭೇದಗಳನ್ನು ಅಳಿಸಿಹಾಕುವಂಥ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸುವ ಉದ್ದೇಶವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೊಂದಿದ್ದರು. ಈ 
ಅನಿಷ್ಟಗಳಿಂದ ಅಪಮಾನಕ್ಕೆ ಒಳಗಾದವರು ಮತ್ತು ಇಂಥ ಅಪಮಾನವನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಿದ 
ಪ್ರಜ್ಞಾವಂತರು ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ದೀಕ್ಷೆ ಪಡೆದು ಲಿಂಗವ೦ತರಾದರು ಎಂಬುದು ಐತಿಹಾಸಿಕ 
ಸತ್ಯವಾಗಿದೆ. 

ಕಾಯಕಕ್ಕೂ ಆರ್ಥಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೂ ಆಂತರಿಕ ಸಂಬಂಧವಿದೆ. ದಲಿತರು, 
ಕೃಷಿಕಾರ್ಮಿಕರು, ದನ ಕಾಯುವವರು, ಹಡಪದರು ತಮ್ಮದೇ ಆದ ಪರಂಪರಾಗತವಾದ 
ಆಯಪದ್ಭತಿಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಯಾವ ಕಾಲಕ್ಕೂ ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ ಸಬಲರಾಗಲು 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಅವರು ಸ್ವತಂತ್ರ ಕಾಯಕ ಮಾಡುವಾಗ ಮತ್ತು ಕಾಯಕಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ ಇಚ್ಛೆಯ 
ಮೇರೆಗೆ ಬದಲಾಯಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಾದಾಗ ಮಾತ್ರ ಧಾರ್ಮಿಕವಾಗಿ, ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ 
ಮತ್ತು ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ ಮುಂದುವರಿಯಲು ಸಾಧ್ಯ ಈ ತೆರನಾದ ಕೌಟುಂಬಿಕ, ಧಾರ್ಮಿಕ, 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಮತ್ತು ಆರ್ಥಿಕ ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಬಗೆಹರಿಸದ ರಾಜಕೀಯ ಸ್ಥಾತಂತ್ರ್ಯ ಮತ್ತೆ 
ಸುಲಿಗೆಕೋರರ ಪಾಲಾಗಿಯೆ ಉಳಿಯುವುದು ಎಂಬುದು ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ವಾದವಾಗಿದೆ. 
“ಮದ್ರಾಸ್‌ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಮತ್ತು ದಲಿತಿರು ಒಂದೇ ವಂಶಕ್ಕೆ ಸೇರಿದವರಾಗಿದ್ದಾರೆ' ಎಂದು 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಮದ್ರಾಸಿನ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಮತ್ತು ದಲಿತರು ಖಂಡಿತವಾಗಿಯೂ 
ಒಂದೇ ಮೂಲದವರು. “ಆನು ಹಾರುವನೆಂದಡೆ ಕೂಡಲಸಂಗಯ್ಯ ನಗುವನಯ್ಯಾ' 
ಎಂದು ಹೇಳುವ ಮೂಲಕ ಈ ವಾದವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು 12ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ 
ಮಂಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಜಾತಿ, ವರ್ಣ ಮತ್ತು 
ಜನಾಂಗೀಯ ತಾರತಮ್ಯಗಳನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದಿದ್ದಾರೆ. 

ಐರೋಪ್ಯ ಖಂಡ ನಿದ್ರಾವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಇದ್ದಾಗ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಯಾವ ಚಿಂತನೆಗಳನ್ನು 
ಮಾಡಿದ್ದರೋ ಆ ಎಲ್ಲ ಚಿಂತನೆಗಳನ್ನು ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಶಿಕ್ಷಣ, ಸಂಘಟನೆ ಮತ್ತು 
ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿ ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೆಡ್ಕರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲಂಖನಗಜು 


ಸಂಘಟನೆಯ ಅವಶ್ಯಕತೆಯನ್ನು ಮನವರಿಕೆ ಮಾಡುಕೊಡದಂತಹದು ಶಿಕ್ಷಣವೇ 
ಅಲ್ಲ. ಹೋರಾಟಕ್ಕೆ ಸ್ಫೂರ್ತಿ ನೀಡದಂತಹದು ಸಂಘಟನೆಯೆ ಅಲ್ಲ. ಶಿಕ್ಷಣಕ್ಕೆ 
ಸಂಘಟನೆಯ ಜವಾಬ್ದಾರಿ ಇದೆ. ಸಂಘಟನೆಗೆ ಹೋರಾಟದ ಜವಾಬ್ದಾರಿ ಇದೆ. ಇಂಥ 
ಶಿಕ್ಷಣ, ಸಂಘಟನೆ ಮತ್ತು ಹೋರಾಟಗಳ ಮೂಲಕ ಹೊರಹೊಮ್ಮುವ ಮಾನವೀಯ 
ಚಿಂತನೆಗಳೇ ಸಂವಿಧಾನವನ್ನು ರೂಪಿಸುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವನ್ನು ಪಡೆದಿರುತ್ತವೆ. 


ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೇ ಬಯಸಿದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಾಧಿಸಿದ್ದು ಈ ಹೋರಾಟ 
ಸೂತ್ರದ ಮೂಲಕವೇ. ಅಕ್ಷರವಂಚಿತರಾದ ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗಕ್ಕೆ ಅವರು ಶಿಕ್ಷಣದ ವ್ಯವಸ್ಥೆ 
ಮಾಡಿದರು. ಶರಣಸಂಕುಲದ ಮೂಲಕ ಅವರನ್ನು ಸಂಘಟಿಸಿದರು. ಅಲ್ಲಿ ಅವರನ್ನು 
ಧಾರ್ಮಿಕ, ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ, ಸಾಮಾಜಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು ಲಿಂಗ ಸಮಾನತೆಯ ತಳಹದಿಯ 
ಮೇಲೆ ಹೋರಾಟಕ್ಕೆ ಅಣಿ ಮಾಡಿದರು. 12ನೇ ಶತಮಾನದ ಈ ಶಿಕ್ಷಣ-ಸಂಘಟನೆ- 
ಹೋರಾಟವು “ವಚನ ಚಳವಳಿ' ಎಂದು ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿದೆ. ಈ ಶಿಕ್ಷಣ-ಸ೦ಘಟನೆ- 
ಹೋರಾಟವನ್ನೇ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ತಮ್ಮ ಕೊನೆಯ ಸಂದೇಶವೆಂದು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು 
1942ನೇ ಜುಲೈ 18ರಂದು ನಾಗಪುರದಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಅಖಿಲ ಭಾರತ ನಿಮ್ನ ವರ್ಗಗಳ 
ಸಮ್ಮೇಳನದ ಭಾಷಣದಲ್ಲಿ ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. ಶಿಕ್ಷಣವಿಲ್ಲದ ಸಂಘಟನೆ ಮತ್ತು ಅಂಥ ಸಂಘಟನೆ 
ಇಲ್ಲದ ಹೋರಾಟ ನಿರುಪಯುಕ್ತವಾದುವು ಎಂಬುದು ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ನಿಲವಾಗಿತ್ತು ಕ್ರಿಯೆ 
ಇಲ್ಲದ ಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ಜ್ಞಾನವಿಲ್ಲದ ಕ್ರಿಯೆ ನಿರುಪಯುಕ್ತವಾದುವು ಎಂದು ಬಸವಾದಿ 
ಶರಣರು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಇಂಥ ಶಿಕ್ಷಣ, ಸಂಘಟನೆ ಮತ್ತು ಹೋರಾಟದ 
ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯನನ್ನು ವಿಶ್ವದಲ್ಲೇ ಮೊದಲ ಬಾರಿಗೆ ನಾವು 12ನೇ ಶತಮಾನದ ವಚನ 
ಚಳವಳಿಯಲ್ಲಿ ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. ಇಂಥ ಚಳವಳಿಯ ಮೂಲಕವೇ ನಾವು ಶರಣಸಂಕುಲದಂಥ 
ನವಸಮಾಜವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಲು ಸಾಧ್ಯ. 

ಸಂಕುಲವು ವಿಶಿಷ್ಟ ಪದವಾಗಿದೆ. ಪ್ರಾಣಿಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಹುಲಿ ಮತ್ತು ಹುಲ್ಲೆ ಒಂದೇ 
ತೆರನಾದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಪಡೆದಿರುತ್ತವೆ. ಅವುಗಳಿಗೆ ಅವುಗಳದೇ ಆದ ಶರೀರ ರಚನೆ ಇದೆ. 
ತಮ್ಮದೇ ಆದ ಬದುಕುವ ತಂತ್ರಗಳುಳ್ಳ ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳಿ೦ದ ಕೂಡಿದ ಬುದ್ಧಿಮತ್ತೆಯನ್ನು ಅವು 
ಹೊಂದಿರುತ್ತವೆ. ಶರಣಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಶರಣರು ಎಲ್ಲ ತೆರನಾದ ಕೃತ್ರಿಮ ಭೇದಭಾವಗಳಿಂದ 
ಹೊರಬಂದು ಬದುಕುವ ಕಲೆಯನ್ನು ಕಲಿತು ನವಮಾನವರಾದರು. ಜಾತಿಗಳಿಲ್ಲದ, 
ಕುಲಗಳಿಲ್ಲದ, ಬಡವ-ಶ್ರೀಮಂತರಿಲ್ಲದ, ಹೆಣ್ಣು-ಗಂಡು ಭೇದವಿಲ್ಲದ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ 
“ಶರಣಸಂಕುಲ' ಎಂದು ಕರೆಯಲಾಯಿತು. ಈ ಸಂಕುಲ, ಮಾನವಕುಲಕ್ಕೆ ಬಸೆವಣ್ಣನವರು 
ನೀಡಿದ ಅನುಪಮ ಕಾಣಿಕೆಯಾಗಿದೆ. ಈ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಕಾರ್ಯಗತಗೊಳಿಸುವುದೇ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜಾಫಲವಾಗಿದೆ. 


“ಲಿ೦ಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ; ಸಮರತಿ, ಸಮಕಳೆ, ಸಮಸುಖವನರಿಯದನ್ನಕ್ಕ?' 
ಎಂದು ಸಮರತಿ (ಲಿಂಗಭೇದಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧ), ಸಮಕಳೆ (ವರ್ಣಭೇದಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧ) ಮತ್ತು 
ಸಮಸುಖ (ವರ್ಗಭೇದಕ್ಕೆ ಎರುದ್ಧ) ಎ೦ದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಈ 
ಅರಿವನ್ನು ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ತಂದು ಸರ್ವಸಮತ್ತವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವುದೇ ಲಿಂಗಪೂಜಾಫಲ. 
ನಿಸರ್ಗವು ಹೆಣ್ಣು-ಗ೦ಡುಗಳ ಚಿ೦ತನಾಶಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ, ಬ್ರಾಹ್ಮಣ-ದಲಿತರ ಪ್ರತಿಭೆಯಲ್ಲಿ ಮತ್ತು 
ಬಡವ-ಶ್ರೀಮ೦ತರ ಆಶಯಗಳಲ್ಲಿ ಭೇದವನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ಲಿಂಗಭೇದ, 
ವರ್ಣಭೇದ ಮತ್ತು ವರ್ಗಭೇದಗಳು ನಿಸರ್ಗವಿರೋಧಿಗಳಾಗಿವೆ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. 


"ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ; ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ಪೂಜಿಸಿ ನದಿಯೊಳಗೆ 
ನದಿ ಬೆರಸಿದಂತಾಗದನ್ನಕ್ಕ?' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅದೇ ವಚನದಲ್ಲಿ ಇನ್ನೊಂದು 
ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಎತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಇದು “ಇವ ನಮ್ಮವ, ಇವ ನಮ್ಮವ' ಎಂದೆನಿಸುತ್ತ ಎಲ್ಲರನ್ನೂ 
ಒಳಗೊಳ್ಳುವ ಸಿದ್ಧಾ೦ತ. ಇದುವೆ Theory of Inclusion. ಭಾರತೀಯರು ಹೀಗೆ 
ಒಳಗೊಳ್ಳುವುದರ ಮೂಲಕ ಲಿಂಗ, ಜಾತಿ ಮತ್ತು ವರ್ಗವೈರುಧ್ಯಗಳಿಂದ 
ವಿಮೋಚನೆಗೊಳ್ಳಬೇಕೆ೦ಬುದು ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಆಶಯವಾಗಿತ್ತು. ಮಾನವರು 
ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ, ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕವಾಗಿ ಒಳಗೊಳ್ಳುತ್ತ ಹೋದಂತೆ ಎಲ್ಲ ಭೇದಗಳಿ೦ದ 
ಹೊರಗಾಗತೊಡಗುತ್ತಾರೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಇಂಥ ಒಳಗೊಳ್ಳುವ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಪ್ರತಿಪಾದಕರಾಗಿದ್ದರು. 


ಮನುವಾದಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ವರ್ಣಗಳಿವೆ, ಜಾತಿಗಳಿವೆ, ಉಪಜಾತಿಗಳಿವೆ, ಇವೆಲ್ಲ 
ಪ್ರಾದೇಶಿಕವಾಗಿಂಶೂ ವಿಂಗಡಣೆಗೊಂಡಿವೆ. ವಿವಿದ' ಕಾಂತುಕಗಳಲ್ಲೂ 
ವಿಂಗಡಣೆಗೊಂಡಿವೆ. ಉದಾಹರಣೆಗೆ ಕುರುಬ ಜಾತಿ ಎಂಬುದು ಅಷ್ಟಕ್ಕೇ ನಿಲ್ಲುವುದಿಲ್ಲ. 
ಅದು ಕಾಡುಕುರುಬ, ಜೇನುಕುರುಬ, ಹಂಡೆಗುರುಬ, ಉಣ್ಣೆ ಕಂಕಣ ಕುರುಬ, ನೂಲು 
ಕಂಕಣ ಕುರುಬ ಹೀಗೆ ಪಟ್ಟಿ ಬೆಳೆಯುತ್ತಲೇ ಹೋಗುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ವರ್ಣದೊಳಗೆ ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಜಾತಿಗಳೊಳಗೆ ಉಪಜಾತಿ ಹಾಗೂ ಇವೆಲ್ಲವುಗಳಿಗೆ 
ಹಿನ್ನೆಲೆಯಾಗಿ ಪ್ರಾದೇಶಿಕ ಮತ್ತು ಅಂತಸ್ತಿನ ಪ್ರಭೇದಗಳಿಂದಾಗಿ ಹಿಂದೂ ಎಂದು 
ಕರೆಯಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ವೈದಿಕ ಧರ್ಮವು ‘Religion of Exclusion’ ಆಗಿದೆ. ಆದರೆ 
ಬಸವಧರ್ಮವು ಇದಕ್ಕೆ ತದ್ವಿರುದ್ಧವಾದ ‘Religion of Inclusion’ ಆಗಿದೆ. 
ಎಲ್ಲರನ್ನೂ ಒಳಗೊಳ್ಳುವ ಬಸವತತ್ತ್ವ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ವಾದ ಒಂದೇ ತೆರನಾದ 
ಚಿ೦ತನಾಕ್ರಮವನ್ನು ಹೊಂದಿವೆ. ಇವರಿಬ್ಬರೂ ತಮ್ಮ ಕಾಲದ ವಾಸ್ತವಕ್ಕೆ ತಕ್ಕಂತೆ ವೈದಿಕದ 
ವಿರುದ್ಧ ನೇರವಾದ ಪ್ರಬಲ ವೈಚಾರಿಕ ವಿರೋಧ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಮಹಾವೀರ ಮತ್ತು 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಖನಗಚು 


ಬುದ್ಧ ಆ ವೈದಿಕಕ್ಕೆ ವಿಮುಖವಾದ ಸಿದ್ಧಾ ೦ತವನ್ನು ಮಂಡಿಸಿದ್ದಾ ರೆ. ವಿವೇಕಾನಂದ ಮತ್ತು 
ಗಾಂಧೀಜಿಯಂಥವರು ವೈದಿಕದೊಳಗೇ ಇದ್ದುಕೊಂಡು ಒಳಬಂಡಾಯ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. 
ಇಡೀ ಭಕ್ತಿ ಚಳವಳಿ ಒಳಬ೦ಡಾಯದ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ವೈದಿಕವನ್ನು ನೇರವಾಗಿ 
ಮತ್ತು ಸಾಂಘಿಕವಾಗಿ ವಿರೋಧಿಸಿದವರೆಂದರೆ 12ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ ಬೃಹತ್‌ ಭಕ್ತಿ 
ಚಳವಳಿಯನ್ನು ಆರಂಭಿಸಿದ ಬಸವಾದಿ ಶರಣರು ಮತ್ತು 20ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಭಾರಿ 
ವೈಚಾರಿಕ ಹೋರಾಟ ಆರಂಭಿಸಿದ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು. ಈ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಭಾರತದ 5000 ವರ್ಷಗಳ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ವಿಶಿಷ್ಟ ಸ್ಥಾನವನ್ನು 
ಪಡೆಯುತ್ತಾರೆ. 


ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಜೊತೆ ಬದುಕಿ ಅವರ ಜೀವನಾನುಭವ ಪಡೆದದ್ದರಿಂದ 
ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಈ ರೀತಿ ಸಾಧಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. ಸ್ವತಃ ಅಸ್ಪ ಶ್ವರಾಗಿ ಜನಿಸಿ ಬುದ್ಧ, 
ಕಬೀರ, ಜ್ಯೋತಿಬಾ ಫುಲೆ, ಮುಂಬೈನಲ್ಲಿ ಜವಳಿ ಗಿರಣಿಗಳ ಮೂಲಕ ಆರಂಭವಾದ 
ಔದ್ಯೋಗೀಕರಣ ಹಾಗೂ ಆಧುನಿಕ ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ಶಿಕ್ಷಣದಿಂದ ಸ್ಫೂರ್ತಿ ಪಡೆದದ್ದರಿಂದ 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರಿಗೆ ಈ ಅನನ್ಯ ಸಾಧನೆಗಳನ್ನು ಮಾಡಲು ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. 


ಯಾವ ಒಳಗೊಳ್ಳುವ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು 26 ಶತಮಾನಗಳ ಹಿಂದೆ ಬುದ್ಧ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದರೋ 
ಅದನ್ನು 12ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಒ೦ದು ಚಳವಳಿಯಾಗಿ ರೂಪಿಸಿದರು. 
20ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಈ ಒಳಗೊಳ್ಳುವ ಚಳವಳಿಗೆ ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು 
ಸಂವಿಧಾನದ ರೂಪ ಕೊಟ್ಟರು. ಇಂಥ ಭವ್ಯ ಪರಂಪರೆಯನ್ನು ನಾವು ಹೊಂದಿದ್ದೇವೆ. 
ಆದರೆ ಏತನ್ಮಧ್ಯೆ ಲಿಂಗಾಯತರಲ್ಲಿ ನೂರಾರು ಜಾತಿ ಉಪಜಾತಿಗಳು ಸೃಷ್ಟಿಯಾದದ್ದು 
ಮತ್ತು ದಲಿತ ಚಳವಳಿಗಳು ಜಾತಿ ಉಪಜಾತಿಗಳಲ್ಲಿ ಒಡೆದುಹೋಗುತ್ತಿರುವುದು ಈ 
ಪರಂಪರೆಗೆ ಒಡ್ಡುತ್ತಿರುವ ಒಳ ಸವಾಲುಗಳಾಗಿವೆ. ಈ ಕಾರಣದಿ೦ದಲೇ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಮತ್ತೆ 
ಮತ್ತೆ "Religion of Exclusion’ ವಿಜಯ ಸಾಧಿಸುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತದೆ. 


ಒಂದು ಸಂವಿಧಾನ ರೂಪುಗೊಳ್ಳಲು ಚಳವಳಿಗಳೇ ಸಂಪನ್ಮೂಲಗಳಾಗಿವೆ. ಇಂಥ 
ಚಳವಳಿಗಳಿಗೆ ಜನ್ಮ ಕೊಟ್ಟವರೇ ಬಸವಣ್ಣನವರು. ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗಿ೦ತ ಮೊದಲು 
ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಒಳ್ಳೆಯದು ಮತ್ತು ಕೆಟ್ಟದ್ದೆಲ್ಲವು ಯುದ್ಧಗಳ ಮೂಲಕವೇ ನಿರ್ಧಾರವಾಗುತ್ತಿತ್ತು. 
ಅನ್ಯಾಯದ ಯುದ್ಧಕ್ಕೆ ಪ್ರತಿಯಾಗಿ ನ್ಯಾಯಬದ್ಧ ಯುದ್ಧ ಗಳು ನಡೆಯುತ್ತಿದ್ದವು. ಆದರೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅಹಿಂಸಾತ್ಮಕ ಚಳವಳಿಗಳ ಮೂಲಕ ಯುದ್ಧಗಳನ್ನು ಎದುರಿಸುವ 
ಕಲೆಯನ್ನು ಕಲಿಸಿದರು. ಒಂದು ದೇಶದೊಳಗೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯಕ್ಕಾಗಿ ನಡೆಯುವ 
ಚಳವಳಿಗಳು ಯಾದವೀ ಕಲಹಗಳನ್ನು ತಡೆಗಟ್ಟುತ್ತವೆ. ಯುವಕರು ಕೋಮುವಾದಿ, 
ಮೂಲಭೂತವಾದಿ ಮತ್ತು ಉಗವಾದಿಗಳಾಗುವುದು ತಪ್ಪುತ್ತದೆ. ಚಳವಳಿಗಳು ಅವರನ್ನು 

ನವಸಮಾಜದ ಕಡೆಗೆ ಕರೆದೊಯ್ಯುತ್ತವೆ. 
ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಣನಗಟು 


ಆರನೇ ವಿಕ್ರಮಾದಿತ್ಯನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಕಲ್ಯಾಣ ನಾಡು ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ಯುದ್ಧಗಳಲ್ಲಿ 
ತೊಡಗಿರುತ್ತಿತ್ತು. ಆದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬಿಜ್ಜಳನ ಪ್ರಧಾನಿಯಾದಮೇಲೆ ಯುದ್ಧಗಳು 
ಮಾಯವಾಗಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಚಳವಳಿ ಆರಂಭವಾಯಿತು. ಇದು 'state should wither 
away ಎನ್ನುವ ರೀತಿಯ ಚಳವಳಿಯಾಗಿತ್ತು ಶರಣರು ಒಗ್ಗಟ್ಟಾದರೂ ನೇರ ಪ್ರತಿಭಟನೆ 
ಮಾಡದೆ, ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ಉತ್ಸಾಹ ತೋರುತ್ತ ಮತ್ತು ಸಂಕುಲದ ಬದುಕನ್ನು ಬದುಕುತ್ತ 
ಪ್ರಭುತ್ವ ನಿರಾಕರಣೆಯ ಒಳನೋಟವನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದ ವಚನ ಚಳವಳಿಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದ್ದರು 
ಎಂಬುದು ವಚನ ಅಧ್ಯಯನ ಆಳಕ್ಕಿಳಿದಾಗ ತಿಳಿದುಬರುತ್ತದೆ. 


ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಉತ್ಪಾದನೆಯಲ್ಲಿ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಸಾಧಿಸುತ್ತ ದೇಶದ ಆರ್ಥಿಕ 
ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಉನ್ನತಮಟ್ಟಕ್ಕೇರಿಸಿದರು. "ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ ಕೊಡುವವರುಂಟು ಬೇಡುವವರಿಲ್ಲ' 
ಎ೦ದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಘೋಷಿಸುವ ಹಾಗೆ ಮಾಡಿದರು. ಶರಣರು ಶರಣಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ 
ಸಮೂಹ ಜೀವನ ಸಾಗಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಪ್ರಭುತ್ವದ ಹಂಗಿಲ್ಲದೆ ಬದುಕುವುದನ್ನು 
ಕಲಿತರು. ಜನಸಮುದಾಯ ಬಿಜ್ಜಳರಾಜನಿಗಿ೦ತಲೂ ಪ್ರಧಾನಿ ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನೇ 
ನೆಚ್ಚಿಕೊಂಡಿತ್ತು. ಚಳವಳಿಯಿಂದ ರೂಪುಗೊಂಡ ಸ್ವತಂತ್ರ ಬದುಕು ಜನಸಾಮಾನ್ಯರಿಗೆ 
ಹೊಸ ಜೀವನಾನುಭವ ನೀಡಿತು. ಜನಸಮುದಾಯ ಪ್ರಭುತ್ವವನ್ನು ಕಡೆಗಣಿಸುತ್ತಿದೆ ಎಂದು 
ಪಟ್ಟಭದ್ರ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಗಳು ಭಾವಿಸತೊಡಗಿದವು. ಪುರೋಹಿತಶಾಹಿಗಳು ಈ ತೆರನಾಗಿ 
ಬಿಜ್ಜಳನ ತಲೆ ತುಂಬಿದರು. ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಶ್ರಮದಿಂದ ರಾಜ್ಯಭಂಡಾರ 
ತುಂಬಿತುಳುಕುತ್ತಿರುವಾಗ ಬಿಜ್ಜಳನಿಗೆ ಈ ಬಸವ ವಿರೋಧಿ ಮಾತುಗಳು ಧೃತಿಗೆಡಸಿದವು. 
ಹೀಗೇ ಮುಂದುವರಿದರೆ ಒಂದು ದಿನ ಇಡೀ ಪ್ರಭುತ್ವ ಶರಣರ ಪಾಲಾಗುವುದು ಎಂಬ 
ಲೆಕ್ಕಾಚಾರ ಬಿಜ್ಜಳನ ವಲಯದಲ್ಲಿ ಶುರುವಾಯಿತು. ಹರಳಯ್ಯ ಮತ್ತು ಮಧುವರಸರ 
ಮಕ್ಕಳ ಮದುವೆಯ ನೆಪದಲ್ಲಿ ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ ಶರಣರನ್ನು ಹತ್ತಿಕ್ಕಲಾಯಿತು. ಕೊಲೆ 
ಸುಲಿಗೆಗಳು ನಡೆದವು. ಮಾನವಕುಲದ ಹೆಮ್ಮೆಯಾದಂಥ ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯದ 
ಬಹುಭಾಗವನ್ನು ಸುಟ್ಟುಹಾಕಲಾಯಿತು. 

12ನೆಯ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಸಾಧಿಸಲಿಕ್ಕಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. 
ಅಂಥ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಾದ ಶರಣರು ಎಶ್ವಪ್ರಸಿದ್ಧವಾದ ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯದ 
ರಚನೆ ಮಾಡಿದರು. ಪ್ರತಿಗಾಮಿ ಶಕ್ತಿಗಳು ಭಾರಿ ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ವಚನಕಟ್ಟುಗಳನ್ನು 
ಸುಟ್ಟುಹಾಕಿದ್ದರಿ೦ದ, ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯವನ್ನು ಎಷ್ಟು ಮಂದಿ ರಚಿಸಿದರು ಮತ್ತು ವಚನ 
ಸಾಹಿತ್ಯ ಎಷ್ಟಿತ್ತು ಎಂಬುದು ತಿಳಿದುಬ೦ದಿಲ್ಲ. ಕೇವಲ 212 ವಚನಕಾರರ 15 ಸಾವಿರದಷ್ಟು 
ವಚನಗಳು ಸಿಕ್ಕಿವೆ. ಅವರಲ್ಲಿ 125 ವಚನಕಾರರು, 33 ವಚನಕಾರ್ತಿಯರು ಮತ್ತು 54 
ಮಂದಿ ಅಜ್ಞಾತ ವಚನಕಾರರು ಇದ್ದಾರೆ. ಇವರಲ್ಲಿ ಬಹುಪಾಲು ಮಂದಿ ಕೆಳಜಾತಿ ಮತ್ತು 
ಕೆಳವರ್ಗಗಳಿಂದ ಬ೦ದ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಿದ್ದಾರೆ. ಜಗತ್ತಿನ ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗದ 
ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲಿಣುನಗಚು 


ಮೊದಲ ಸಾಹಿತ್ಯ ಇದಾಗಿದೆ. ಕಸಗುಡಿಸುವ ಸತ್ಯಕ್ಕ, ದಲಿತ ಮಹಿಳೆ ಕಾಳವ್ವೆ ಸೂಳೆ ಸಂಕವ್ವೆ 
ಮುಂತಾದವರು ಬರೆಯುವಾಗ ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿಕೊಳ್ಳುವಂಥ ಸಾಹಿತ್ಯ 
ಇರಲಿಲ್ಲ! 

ಒ೦ದು ಚಳವಳಿ ಏನೆಲ್ಲ ಸಾಧನೆಗೆ ಅವಕಾಶ ಕಲ್ಪಿಸುವುದು ಎನ್ನುವುದಕ್ಕೆ ವಚನ ಚಳವಳಿ 
ಉದಾಹರಣೆಯಾಗಿದೆ. ಬಡತನ ಮತ್ತು ನಿರಕ್ಷರತೆಯ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಿಂದ ಬಂದ ಈ 
ಶರಣರಲ್ಲಿನ ಬಹುಪಾಲು ಜನರಿಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅದು ಹೇಗೆ ವಯಸ್ಕರ ಶಿಕ್ಷಣ ನೀಡುವ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮಾಡಿದರು ಮತ್ತು ಅದು ಹೇಗೆ ಆ ಶರಣರು ವಿಶ್ವಮಾನ್ಯವಾದ ಸಾಹಿತ್ಯ 
ರಚಿಸಿದರು ಎಂಬುವು ಬೆರಗುಗೊಳಿಸುವಂಥ ಘಟನೆಗಳಾಗಿವೆ. 


ಬೇರೆ ಭಾಷೆ ಮತ್ತು ದೇಶಗಳಿಂದ ಬ೦ದವರಿಗೆ ಶಿಕ್ಷಣ, ಮಹಿಳಾ ಶಿಕ್ಷಣ, ದಲಿತ ಶಿಕ್ಷಣ, 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಶಿಕ್ಷಣ, ವಯಸ್ಕರ ಶಿಕ್ಷಣ ಹೀಗೆ ಈ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಕಾರದ ಶಿಕ್ಷಣಕ್ಕೆ ಕಾಯಕದ, 
ಅನುಭಾವದ, ಸಂಘಟನೆಯ ಮತ್ತು ಚಳವಳಿಯ ನಂಟು ಕಲ್ಪಿಸುವುದು ಸಾಮಾನ್ಯ 
ಮಾತಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಶಿಕ್ಷಣ ಪ್ರಜ್ಞೆಗೂ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಶಿಕ್ಷಣ ಪ್ರಜ್ಞೆಗೊ ಯಾವುದೇ 
ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿಲ್ಲ'ಎಂಬುದು ಇದರಿಂದ ಸಾಬೀತಾಗುತ್ತದೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕೆಳಜಾತೀಕರಣಕ್ಕೆ 
ಒಳಗಾಗಿದ್ದರಿ೦ದ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಕೆಳಜಾತಿಯಿ೦ದ ಬಂದವರಾಗಿದ್ದರಿಂದ ಇದು 
ಸಾದ್‌ ವಾಯಿತು. ಬರಿ ಹಿನ್ನೆಲೆಂಯೊಂದೇ ಸಾಲದು. ಜಗತ್ತನ್ನು 
ವಿಮೋಚನೆಗೊಳಿಸಬೇಕೆಂಬ ಮಹತ್ವಾಕಾಂಕ್ಷೆಯೂ ಇರಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಅದಕ್ಕೆ ಬೇಕಾದ 
ಅದಮ್ಯ ಉತ್ಸಾಹ ಮತ್ತು ಅಪ್ರತಿಮ ಪ್ರತಿಭೆಯೂ ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ಎಲ್ಲ ಗುಣಗಳು 
ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರಲ್ಲಿ ಇದ್ದ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಅವರು ಮಹತ್ವದ್ದನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಿದರು. 

ಪ್ರತಿಭಾಶಾಲಿಗಳು ಕೆಳಜಾತೀಕರಣಕ್ಕೆ ಮತ್ತು ಕೆಳವರ್ಗೀಕರಣಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗುವುದರಿಂದ 
ಅಥವಾ ಅಲ್ಲೇ ಜನಿಸಿ ಆ ಜನಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ ಅಂಟಿಕೊಂಡಿರುವುದರಿಂದ ಇದೆಲ್ಲ 
ಸಾಧ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿ ಎಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿದ್ದಾನೆ ಎ೦ಬುದು ಮುಖ್ಯವಲ್ಲ. ಬ್ರಾಹ್ಮಣನಾಗಿ 
ಹುಟ್ಟು ದಲಿತೀಕರಣಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗಬಹುದು. ದಲಿತನಾಗಿ ಹುಟ್ಟಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣೇಕರಣಕ್ಕೆ 
ಒಳಗಾಗಬಹುದು. ಅಥವಾ ದಲಿತನಾಗಿ ಹುಟ್ಟಿ ಅವರ ಸುಖದುಃಖಗಳು ತನ್ನ 


ಸುಖದುಃಖವೆಂದು ಭಾವಿಸಿ ಅವರ ನೆಮ್ಮದಿಯ ಬದುಕಾಗಿ ಹೋರಾಟದ ಹಾದಿ 
ತುಳಿಯಬಹುದು. 


ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಮೂಲದಿಂದ ಬಂದ ಬಸವಣ್ಣನರು "ಅಪ್ಪನು ನಮ್ಮ ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯ 
ಬೊಪ್ಪನು ನಮ್ಮ ಡೋಹರ ಕಕ್ಕಯ್ಯ' ಎನ್ನುತ್ತ ಬದುಕಿದವರು. ಹೀಗೆ ಜಾತಿ ನಿರಾಕರಣ 
ಚಳವಳಿ ಆರಂಭಿಸಿದವರು. ಜಾತಿಂರುಲ್ಲಿ ಕಟ್ಟಕಡೆಂಡು ಮನುಷ್ಯನಾಗಿ 
ಪರಿವರ್ತನೆಗೊಂಡವರು. ಆದರೆ ಅಲ್ಲಿಗೇ ನಿಲ್ಲದೆ "ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮನೆಯ ದಾಸನ ಮಗನು, 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ನೇಣನಗಟು 


ಕಕ್ಕಯ್ಯನ ಮನೆಯ ದಾಸಿಯ ಮಗಳು ಇವರಿಬ್ಬರು ಹೊಲದಲು ಬೆರಣಿಗೆ ಹೋಗಿ 
ಸಂಗವ ಮಾಡಿದರು. ಇವರಿಬ್ಬರಿಗೆ ಹುಟ್ಟದ ಮಗ ನಾನು, ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ 
ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿ.” ಎಂದು ಹೇಳುವ ಮೂಲಕ ಅನೈತಿಕ ಸಂಬಂಧದಿಂದ ಜನಿಸಿದ ಮಕ್ಕಳ 
ಹಕ್ಕುಗಳ ಪರವಾಗಿ ಧ್ವನಿ ಎತ್ತಿದರು. 

1948ನೇ ಡಿಸೆಂಬರ್‌ 14ರ೦ದು ವಿಶ್ವಸಂಸ್ಥೆ 30 ಅಂಶಗಳ ಮಾನವ ಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು 
ಘೋಷಿಸಿತು."ದಾಂಪತ್ಯ ಸಂಬಂಧದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ ಮಗುವಿನ ಹಕ್ಕು ಮತ್ತು ಅನೈತಿಕ 
ಸಂಬಂಧದಿಂದ ಜನಿಸಿದ ಮಗುವಿನ ಹಕ್ಕುಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವುದೇ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿಲ್ಲ' ಎಂಬುದು 
ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಒ೦ದು. ಈ ಸತ್ಯವನ್ನು ಅರಿಯಲು ಪಾಶ್ಚಿಮಾತ್ಯ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು 20 ಶತಮಾನದ 
ವರೆಗೆ ಕಾಯಬೇಕಾಯಿತು. ಆದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು "“ದಾಸೀಪುತ್ರನಾಗಲಿ 
ವೇಶ್ಯಾಪುತ್ರನಾಗಲಿ ಶಿವದೀಕ್ಷೆಯಾದ ಬಳಿಕ ಸಾಕ್ಷಾತು ಶಿವನೆಂದು ವಂದಿಸಿ ಪೂಜಿಸಿ 
ಪಾದೋದಕ ಪ್ರಸಾದವ ಕೊ೦ಬುದೇ ಯೋಗ್ಯ' ಎಂದು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಆ ಮೂಲಕ ಅನೈತಿಕ 
ಸಂಬಂಧದಿಂದ ಜನಿಸಿದ ಮಕ್ಕಳ ಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿದಿದ್ದಾರೆ. ಶಿವದೀಕ್ಷೆಯಾದ ಬಳಿಕ 
ರಾಜಪುತ್ರನೂ ಅಷ್ಟೇ, ವೇಶ್ಯಾಪುತ್ರನೂ ಅಷ್ಟೇ ಎ೦ಬುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೃಢ 
ನಿರ್ಧಾರವಾಗಿದೆ. ಹೀಗೆ ಬಸವಧರ್ಮವು ಮಾನವಹಕ್ಕುಗಳ ಧರ್ಮವೇ ಆಗಿದೆ. ಅದೇರೀತಿ 
ಮಾನವಹಕ್ಕುಗಳು ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಚಿ೦ತನೆಯ ಜೀವಾಳಗಳಾಗಿವೆ. ಮಾನವಹಕ್ಕುಗಳ 
ಅಂಶಗಳು ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಭಾರತದ ಸಂವಿಧಾನದಲ್ಲಿ ಅಡಕವಾಗಿವೆ. 
ಮಹಿಳಾ ಹಕ್ಕುಗಳು, ದಲಿತ ಹಕ್ಕುಗಳು, ಕಾಯಜೀವಿಗಳ ಹಕ್ಕುಗಳು ಮುಂತಾದವುಗಳ 
ಬಗ್ಗೆ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಯಾವ ರೀತಿ ಚಿಂತನೆ ಮಾಡಿರುವರೋ ಆ ಎಲ್ಲ ಚಿಂತನೆಯ 
ಬೀಜಗಳು ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಚನಗಳಲ್ಲಿವೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಚಳವಳಿಯ, ಮಾನವಹಕ್ಕುಗಳ, ಸಮೂಹ ನಾಯಕತ್ವ ಮತ್ತು 
ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯ ಅನುಭವ ಮಂಟಪ 
ಎ೦ಬ ಸಮಾಜೋ ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಂಸತ್ತಿನ ಮತ್ತು ಸಂವಿಧಾನದ ಅಂಶಗಳ ಜನಕರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 
ಕ್ರಿಸ್ತಶಕ 1215ರಲ್ಲಿ ಇಂಗ್ಲೆಂಡಿನ ಕಿಂಗ್‌ ಜಾನ್‌ ಮತ್ತು ಜಮೀನದಾರರ ಮಧ್ಯೆ ಏರ್ಪಟ್ಟ 
ಮಹಾ ಒಪ್ಪಂದ “ಮ್ಯಾಗ್ನಾಕಾರ್ಟಾ' ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ಸಂವಿಧಾನಗಳ ತಾಯಿ ಎಂದು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ 12ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ ವಚನಸಂವಿಧಾನ ಕನ್ನಡದ ನೆಲದಲ್ಲಿ 
ಸೃಷ್ಟಿಯಾದುದರ ಬಗ್ಗೆ ಯಾರೂ ಗಮನ ಹರಿಸುತ್ತಿಲ್ಲ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಚನಗಳು ಮತ್ತು 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಸಂವಿಧಾನ ಕುರಿತು ಆಳವಾದ ಚಿಂತನೆ ಮಾಡುವ ಸಂದರ್ಭ ಇದಾಗಿದೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಅನುಭವ ಮಂಟಪದಲ್ಲಿ ದಲಿತ, ಹಿಂದುಳಿದ ಮೂಲದವರು ಹಾಗೂ 
ಮಹಿಳೆಯರೂ ಸೇರಿದಂತೆ 770 ಅಮರಗಣಂಗಳು ಇದ್ದರು. ಬದುಕಿನ 
ರೂಪುರೇಷೆಗಳನ್ನು ನಿಗದಿ ಪಡಿಸುವಂಥ ವಚನಗಳ ಕುರಿತು ಅಲ್ಲಿ ಚರ್ಚೆ ನಡೆಯುತ್ತಿತ್ತು. 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅ೦ಬೇಡ್ಡರ್‌ 
ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಖನಗಜು 


ಮಸೂದೆಗಳು ಕಾಯದೆ ಆಗುವ ಹಾಗೆ ಅಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಶರಣರ ವಚನಗಳು ಚರ್ಚೆಗೆ 
ಒಳಪಟ್ಟು ಸರ್ವಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಹೊರಬರುತ್ತಿದ್ದವು. ಅನುಭವ ಮಂಟಪದಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರು 
ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಹೊಂದಿದ್ದರು. ಕಿರಿಯರು ಹಿರಿಯರನ್ನು ಕೂಡ ಪ್ರಶ್ನಿಸುವಂಥ 
ವಾತಾವರಣವನ್ನು ಅನುಭವ ಮಂಟಪದಲ್ಲಿ ಸೃಷ್ಟಿಸಲಾಗಿತ್ತು ಪಾರ್ಲಿಮೆಂಟ್‌ನಲ್ಲಿ ಸ್ಪೀಕರ್‌ 
ಇರುವ ಹಾಗೆ ಅನುಭವ ಮಂಟಪದ ಶೂನ್ಯಸಿಂಹಾಸನದಲ್ಲಿ ಕೆಳಜಾತಿಯ ನಟುವರ 
ಜನಾಂಗದ ಮೂಲದಿಂದ ಬಂದ ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ವಿರಾಜಮಾನರಾಗಿರುತ್ತ 
ಚರ್ಚೆಗಳನ್ನು ಆಲಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ನಿರ್ಣಾಯಕ ಹಂತದಲ್ಲಿ ಅಭಿಪ್ರಾಯ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಆ ಅನುಭವ ಮಂಟಪದಲ್ಲಿ ಇದ್ದವರು ವೇದಮೂರ್ತಿಗಳಾಗಿದ್ದಿಲ್ಲ ಅಥವಾ ಆಗಮ 
ಪ್ರವೀಣರಾಗಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಅವುಗಳ ಜ್ಞಾನವಿದ್ದರೂ ಅಲ್ಲಿ ಅವು ಗೌಣವಾಗಿದ್ದವು. ವೇದಾಗಮಗಳ 
ಚರ್ಚೆಯಲ್ಲಿ ಯಾರಿಗೆ ಅವಕಾಶವಿರಲಿಲ್ಲವೋ ಅಂಥ ಜನರು ಅಂದರೆ ತೊಗಲು ಹದ 
ಮಾಡುವವರು, ಚಪ್ಪಲಿ ಹೊಲಿಯುವವರು, ಬಟ್ಟೆ ಒಗೆಯುವವರು, ಹುಲ್ಲು 
ಮಾರುವವರು, ಕಸಗುಡಿಸುವವರು, ಕೃಷಿಕಾರ್ಮಿಕರು ಮತ್ತು ರೈತರು ಮುಂತಾದವರು 
ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತರಾಗಿದ್ದ ಅನುಭವ ಮಂಟಪ ಎಲ್ಲ ಜನವರ್ಗಗಳ ಪ್ರಾತಿನಿಧ್ಯ ಪಡೆದ 
ಸಂಸ್ಥೆಯಾಗಿತ್ತು. ಅಮರಗಣಂಗಳು ವಿವಿಧ ಜನಸಮುದಾಯಗಳ ಪ್ರತಿನಿಧಿಗಳಂತೆ ಇದ್ದರು. 
ಇಷ್ಟೊಂದು ಸದಸ್ಯರುಳ್ಳ ಯಾವ ಪಾರ್ಲಿಮೆಂಟೂ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಿಲ್ಲ! 

ಬಸವಧರ್ಮವು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲತೆರನಾದ ಅಪಮಾನಕ್ಕೊಳಗಾಗಿ ಬದುಕುವವರಿಗೆ 
ಘನತೆಯನ್ನು ಒದಗಿಸುವ ಧರ್ಮವಾಗಿತ್ತು. "ಎಡದ ಕೈಯಲಿ ಕತ್ತಿ, ಬಲದ ಕೈಯಲಿ 
ಮಾಂಸ, ಬಾಯಲಿ ಸುರೆಯ ಗಡಿಗೆ, ಕೊರಳಲಿ ದೇವರಿರಲು ಅವರ ಲಿಂಗನೆಂಬೆ 
ಸಂಗನೆಂಬೆ, ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ ಅವರ ಮುಖಲಿಂಗಿಗಳೆಂಬೆನು' ಎಂದು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಿದ್ದು ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರಂಥ ಪರಿಶುದ್ಧವಾದಿಗಳಿಗೆ ಹಿಡಿಸಲಿಲ್ಲ. 
ಲಿಂಗವಂತ ಧ'ರ್ಮಕ್ಕೆ ಬರುವವರು ಪವಿತ್ರವಾಗಿರಬೇಕು ಎಂಬ ಬಾವ 
ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರದಾಗಿತ್ತು. "ಈ ಭಾವ ಬಸವಣ್ಣನಿಗಾಯಿತಲ್ಲದೆ ಎನಗಿಲ್ಲ ನೋಡಾ' 
ಎ೦ದು ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಿದರು. “ಶರಣರ ಕಾಯಕ ಮಡಿವಾಳರ ಕಾಯಕ' ಎಂದು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಮನಸ್ಸಿನ ಮೈಲಿಗೆ ಕಳೆಯುವ ಕಾಯಕ ಶರಣರದಾಗಿದೆ. 
ಯಾರೇ ಬ೦ದರೂ ಸ್ವಾಗತಿಸುವ ಮನಸ್ಸು ಬಸವಣ್ಣನವರದು. ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ತತ್ತ ಎ ಮತ್ತು 
ಮಾನವೀಯವಾದ ಶರಣಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಎಂಥ ಕೆಟ್ಟವರೂ ಬದಲಾಗುತ್ತಾರೆ ಎಂಬ 
ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸ ಅವರದು. 


ಈ ರೀತಿಯ ಅನುಭವ ಮಂಟಪದ ಚರ್ಚೆಗಳು, ಚಿಂತನೆಗಳು, ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ 
ಮಾನವಹಕ್ಕು ಮುಂತಾದವು ನಮಗೆ ಶರಣರ ಬಳುವಳಿಗಳಾಗಿ ಬಂದಿವೆ. ಈ ಆಧುನಿಕ 
ಕಾಲಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಅವು ನಮಗೆ ಸಂವಿಧಾನವಾಗಿ ಮತ್ತು ಕಾನೂನುಗಳಾಗಿ ಕಾಣಸಿಗುತ್ತವೆ. 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಣನಗಚು 


ಇಂಥ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ನಾವು ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರನ್ನು ಅರ್ಥ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಿದೆ. 

ಲಿಂಗಾಯತ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ವಿಚಿತ್ರವಾದ ಸಮಸ್ಯೆಗಳಿವೆ. ಅವರು ಆಹಾರ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ 
ಪ್ರಶ್ನೆ ಬ೦ದಾಗ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರ ಜೊತೆ ಇರುತ್ತಾರೆ. ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆಯ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ 
ಇಸ್ಲಾಂ, ಕ್ರೈಸ್ತ ಮತ್ತು ಸಿಖ್‌ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಹತ್ತಿರವಾಗುತ್ತಾರೆ. ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಮಸ್ಯೆಗಳ 
ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಶೂದ್ರರ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿರುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಆಹಾರ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಕೊನೆಗೆ 
ಅವರನ್ನು ನಿಯಂತ್ರಿಸುತ್ತದೆ. ಅವರಲ್ಲಿನ ಬಹುಪಾಲು ಜನ ಬ್ರಾಹ್ಮಣೀಕರಣಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗ 
ಬಯಸುತ್ತಾರೆ. ಅವರು ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆಯ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯ ಜೊತೆಗೇ 
ಗುಡಿಗುಂಡಾರಗಳನ್ನೂ ಸುತ್ತುತ್ತಾರೆ. ತಾವು ಶೂದ್ರ ಜನಾ೦ಗದವರಿಗಿ೦ತ ಮೇಲಿನವರು 
ಎ೦ದು ಭಾವಿಸಿ ಮೇಲ್ಜಾತಿಯವರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಕೊನೆಗೆ ಹಿಂದೂ ಲಿಂಗಾಯತರಾಗುತ್ತಾರೆ. 
ಹೀಗೆ ಬಹಳ ಶತಮಾನಗಳಿ೦ದ ಅವರು ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದ ಲಿಂಗಾಯತ 
ಜಾತಿಯವರಾಗಿ ಬದುಕುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ತಮ್ಮದು ಸ್ವತಂತ್ರ ಧರ್ಮ ಎಂಬುದನ್ನೇ 
ಮರೆತುಬಿಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಈಗೀಗ ಅನೇಕರಲ್ಲಿ ತಮ್ಮದು ಸ್ವತಂತ್ರ ಧರ್ಮ ಎಂಬ ಪ್ರಜ್ಞೆ 
ಮೂಡುತ್ತಿದೆ. ಆದರೆ ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ತಾವು ಲಿಂಗಾಯತರೋ, ವೀರಶೈವರೋ ಅಥವಾ 
ವೀರಶೈವ ಲಿಂಗಾಯತರೋ ಎಂಬ ಗೊಂದಲಗಳಿಗೆ ಈಡಾಗುತ್ತಾರೆ. ಅನೇಕ ಸ್ವಾಮಿಗಳು 
ಮತ್ತು ವಿದ್ವಾಂಸರು ಕೂಡ ಈ ಗೊ೦ದಲಗಳಿಗೆ ಕಾರಣರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 


ಬಾಬಾಸಾಹೇಬರು ಸ್ವೀಕರಿಸಿದ ಬೌದ್ಧಧರ್ಮ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಲಿಂಗವಂತ ಧರ್ಮದ 
ಮೂಲಸ್ಪರೂಪಕ್ಕೆ ಬಹಳ ಹತ್ತಿರವಾಗಿದೆ. ಬೌದ್ಧಧರ್ಮವು ತ್ರಿಶರಣ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. ಬುದ್ಧ, 
ಧರ್ಮ ಮತ್ತು ಸಂಘಕ್ಕೆ ಬೌದ್ದರು ಶರಣುಹೋಗುತ್ತಾರೆ. ಲಿಂಗಾಯತ ಧರ್ಮವೂ ತ್ರಿಶರಣ 
ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. ಲಿಂಗಾಯತರು ಗುರು, ಲಿ೦ಗ ಮತ್ತು ಜಂಗಮಕ್ಕೆ ಶರಣು ಹೋಗುತ್ತಾರೆ. ಇದಕ್ಕೆ 
ತ್ರಿವಿಧ ದಾಸೋಹ' ಎಂದು ಕರೆಯುವರು. ಹೀಗೆ ಎರಡೂ ಶರಣ ಧರ್ಮಗಳೇ ಆಗಿವೆ. ದೇವರ 
ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಬೌದ್ಧ ಧರ್ಮವು ಅಜ್ವೇಯವಾದಿ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. ಅದು ದೇವರ ಅಸ್ತಿತ್ವದ ಬಗ್ಗೆ 
ಏನೂ ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲ. ಲಿಂಗಾಯತ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಅರಿವೇ ಗುರು, ಗುರವೇ ದೇವರು. ಅಂದರೆ 
ದೇವರು ನಮ್ಮೊಳಗೆ ಅರಿವಿನ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಇದ್ದಾನೆ. ಅರಿವು ಎ೦ದರೆ ಆ೦ತರಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಏನು 
ಮಾಡಬೇಕು, ಏನು ಮಾಡಬಾರದು ಎ೦ದು ನಮ್ಮೊಳಗೇ ಸೂಚಿಸುವ ಪ್ರಜ್ಞೆ ದೇಹವೇ 
ದೇಗುಲವಾದ ಕಾರಣ ದೇವರು ನಮ್ಮೊಳಗೇ ಇರುವಂಥವನು. ಈ ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆ 
ಕೂಡ ಹೊರಗಿನದಲ್ಲ, ಒಳಗಿನದೇ ಆಗಿರುತ್ತದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಬುದ್ಧನ ಅಜ್ಜೇಯವಾದಕ್ಕೂ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ನಿರಾಕಾರ ದೇವರ ಕಲ್ಪನೆಗೂ ಒಂದುರೀತಿಯ ಸಾಮೀಪ್ಯವಿದೆ. ಈ 
ಮುಂತಾದ ಕಾರಣಗಳಿಂದ ಬುದ್ಧ » ಬಸವ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಒಂದೇ ಮಾರ್ಗದ 
ಪಧಿಕರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಅವರ ಕಾಲಮಾನಗಳು ಬೇರೆ ಆಗಿವೆ ಅಷ್ಟೇ. 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 
ಹಾಗೂ ಇತರ ಲಿಣಉನಗಟು 


ಜನಿವಾರವಿಲ್ಲದವರೆಲ್ಲ ಶೂದ್ರರೇ ಆಗಿದ್ದಾರೆ. ಮೇಲಿನ ಮೂರು ವರ್ಣಗಳಾದ 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣ, ಕ್ಷತ್ರಿಯ ಮತ್ತು ವೈಶ್ಯರಿಗೆ ಜನಿವಾರವಿದೆ. ಆದರೆ ಈ ಮೂರೂ ವರ್ಣಗಳಿಗೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸದ ಲಿಂಗಾಯತರು ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಶೂದ್ರ ವರ್ಣಕ್ಕೆ ಸೇರಿದವರಾಗುತ್ತಾರೆ. 
ಆದರೆ ಇವರಲ್ಲಿನ ಅನೇಕರು ಲಿಂಗಿಬ್ರಾಹ್ಮಣರೆಂದು ಕರೆಯಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತ ಕಳೆದ 800 
ವರ್ಷಗಳ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ಬಸವತತ್ತ್ವವನ್ನು ಮರೆಮಾಚುತ್ತ ಬಂದಿದ್ದಾರೆ. ದುಡಿಯವ, 
ಹಿಂದುಳಿದ ಮತ್ತು ದಲಿತ ವರ್ಗಗಳ ಜನಸಮುದಾಯಗಳ ಮತ್ತು ಸಮತ್ವ ಭಾವದ 
ಪ್ರಜ್ಞಾವಂತರ ಧರ್ಮ ಇದಾಗಿದೆ. ಈ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಧರ್ಮ ಯಾರ ಸೊತ್ತು) 
ಎನ್ನುವುದನ್ನು ಪುನರಾವಲೋಕನ ಮಾಡದೆ ಹೋದರೆ ಈ ಧರ್ಮ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ 
ವೈದಿಕ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಕರಗಿ ಹೋಗುವುದರಲ್ಲಿ ಸಂಶಯವಿಲ್ಲ. ಈ ಕಾಲದ ಪ್ರಜ್ಞಾವಂತರ 
ಜವಾಬ್ದಾರಿ ಎಂದರೆ ಈ ಧರ್ಮವನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು. 


ಭಾರತದ ಹಳ್ಳಿಗಳಲ್ಲಿ ದಲಿತರ ಮೇಲೆ ಸವರ್ಣೀಯರು ಕೇವಲ ಜಾತಿಯಾಗಿ ಅಲ್ಲದೆ 
ಪ್ರಬಲ ವರ್ಗವಾಗಿಯೂ ದೌರ್ಜನ್ಯ ಎಸಗುತ್ತಿದ್ದಾರೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು 
ಕಂಡುಕೊಂಡದ್ದು ಬಹಳ ಮುಖ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಕೆಳಜಾತಿಯವರು ಶ್ರೀಮ೦ತರಾಗುವುದು ಕಠಿಣ ಸಾಧ್ಯ. ಏಕೆಂದರೆ ಕೆಳಜಾತಿಗಳವರು 
ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ ದುರ್ಬಲರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಐತಿಹಾಸಿಕವಾಗಿ ದಲಿತರು ಮೃತ ಆಹಾರಿಗಳು. 
ಅಂದರೆ ತಂಗುಳನ್ನ ತಿನ್ನುವವರು. ಅವರಿಗೆ ಬಿಸಿ ಆಹಾರ ಸೇವನೆಯ ಮತ್ತು ಹೊಸ ಬಟ್ಟೆ 
ತೊಡುವ ಹಕ್ಕೂ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಇಂಥ ಮಹಾರ್‌ (ಮೃತ ಆಹಾರ) ಕುಲದಿಂದ ಮೇಲೆದ್ದು 
ಬ೦ದು ವಿಶ್ವಮಾನವರಾದ ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಮತ್ತು ಜಗಜ್ಜೋತಿ 
ಬಸವೇಶ್ವರರ ತತ್ತ್ವಗಳನ್ನು ಆಚರಣೆಗೆ ತಂದಾಗ ಮಾತ್ರ ಈ ದೇಶ ಮನುವಾದಿಗಳ ಭೇದ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಿಂದ ವಿಮೋಚನೆಗೊಂಡು ಬುದ್ಧ, ಬಸವ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರ 
ಕೂಡುಸಂಸ್ಕೃತಿಯೊಂದಿಗೆ ಸರ್ವೋದಯ ಸಾಧಿಸುತ್ತದೆ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮೇಲ್ಜಾತಿಯಿಂದ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಕೆಳಜಾತಿಯಿ೦ದ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ನ್ಯಾಯದ ಕಡೆಗೆ ಬರುತ್ತಾರೆ. ಕಾಲಮಾನದ ಮತ್ತು ಅವರವರ ಹಿನ್ನೆಲೆಯ ವ್ಯತ್ತಾಸದಿಂದ 
ಚಳವಳಿಗಳ ಮಾದರಿಗಳೂ ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗುತ್ತವೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮಂದಿರ ನಿರಾಕರಣೆ 
ಚಳವಳಿ ಆರಂಭಿಸಿದರೆ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಕೆಳಜಾತಿಯವರನ್ನು ಮಂದಿರಗಳ ಒಳಗೆ 
ಕಳುಹಿಸುವ ಚಳವಳಿ ಆರಂಭಿಸುತ್ತಾರೆ. 

“ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆ ಮಾಡುವ ಮಹಿಮರೆಲ್ಲರೂ ಸಲಿಗೆವಂತರಾಗಿ ಒಳಗೈದಾರೆ. 

ಆನುದೇವಾ ಹೊರಗಣವನು. ಸಂಬೋಳಿ ಸಂಬೋಳಿ 


ಎನ್ನುತ್ತ ಇಂಬಿನಲ್ಲಿ ಇದ್ದೇನೆ. ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ 
ನಿಮ್ಮ ನಾಮವಿಡಿದ ಅನಾಮಿಕ ನಾನು.” 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ನರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲಿಂಇನಗಚು 


ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮಂದಿರಗಳಲ್ಲಿನ ಸವರ್ಣೀಯರನ್ನು ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತಾರೆ. 
“ಹೊರಗಿಣವನು', “ಸ೦ಬೋಳಿ', "ಇಂಬಿನಲ್ಲಿ', "ಅನಾಮಿಕ' ಪದಗಳನ್ನು ಬಳಸುವುದರ 
ಮೂಲಕ ತಾವು ಅಸ್ಪಶ್ಯರ ಜೊತೆ, ಅಂದರೆ ದೇವಾಸ್ಥಾನಕ್ಕೆ ಪ್ರವೇಶ ಇಲ್ಲದವರ ಜೊತೆ 
ನಿಂತಿರುವುದಾಗಿ ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಮಂದಿರದ ಗರ್ಭಗುಡಿಯೊಳಗೆ ಹೋಗುವ ಜಾತಿಗೆ 
ಸೇರಿದ ಬಸವಣ್ಣನವರು, ಮಂದಿರ ಪ್ರವೇಶ ಇಲ್ಲದವರ ಜೊತೆ ಒಂದಾಗಿ ನಿಂತು, 
ಮಂದಿರದ ಒಳಗೆ ಇರುವವರ ವಿರುದ್ಧ ಪ್ರತಿಭಟಿಸುತ್ತಾರೆ. ಆ ಮೂಲಕ ಚಳವಳಿಗಳ 
ಜನಕರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಅವರು ಈ ಪ್ರತಿಭಟನೆಯ ವಚನದಲ್ಲಿ "ಸ೦ಬೋಳಿ' ಎಂಬ ವಿಶಿಷ್ಟ ಪದ 
ಬಳಸಿದ್ದಾರೆ. ಹಿಂದಿನ ಶತಮಾನಗಳಲ್ಲಿ ದಲಿತರು ಸವರ್ಣೀಯರ ಕೇರಿಗೆ ಬರುವಾಗ 
'ಸಂಬೋಳಿ', "ಸಂಬೋಳಿ' ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತ ಬರುತ್ತಿದ್ದರು. ಆಗ ಸವರ್ಣೀಯರು ಸರಿದು 
ದೂರ ನಿಲ್ಲುತ್ತಿದ್ದರು. ಹಾಗೆ ಬರುವಾಗ ಅವರ ಎದೆಯ ಮೇಲೆ ಗಡಿಗೆ ಇರುತ್ತಿತ್ತು. ಏಕೆಂದರೆ 
ಅವರು ರಸ್ತೆ ಬದಿ ಉಗಳುವ ಹಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಅವರು ಟೊಂಕಕ್ಕೆ ಪೊರಕೆ 
ಕಟ್ಟಿಕೊಂಡಿರುತ್ತಿದ್ದರು. ಏಕೆಂದರೆ ಆ ಪೊರಕೆ, ನೆಲವನ್ನು ಗುಡಿಸುತ್ತ ಅವರ 
ಹೆಜ್ಜೆಗುರುತುಗಳನ್ನು ಅಳಿಸಿಹಾಕುತ್ತಿತ್ತು! 

“ಸಂಬೋಳಿ'ಗೆ ಎಚ್ಚರ ಎಂಬ ಅರ್ಥವೂ ಇದೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೀಗೆ ಇಡೀ 
ವಚನವನ್ನು ಶ್ಲೇಷಾರ್ಥಗಳಲ್ಲಿ ರಚಿಸುವ ಮೂಲಕ ಮೇಲ್ಜಾತಿಯವರಿಗೆ ಎಚ್ಚರಿಕೆಯನ್ನೂ 
ಕೆಳಜಾತಿಯವರಿಗೆ ಅಭಯವನ್ನೂ ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಮಂದಿರದ ಹೊರಗೆ ದಲಿತರ ಜೊತೆ 
ನಿಂತು “ದೇವರಿಗೆ ಸಲಿಗೆವಂತರಾದ ಮಹಿಮರು' ಎಂದು ಒಳಗಿದ್ದವರ ಕುರಿತು 
ವ್ಯಂಗ್ಯೋಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಸಾತ್ವಿಕ ಕೋಪ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

“ಯಾವ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ದಲಿತರನ್ನು ಹಿಂದುಗಳು ಎನ್ನುವಿರಿ? ನೀವು ಎಂದಾದರೂ 
ದಲಿತರೊಂದಿಗೆ ಊಟ, ಉಪಚಾರ, ಮದುವೆ, ಸಾವುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದಾಗಿದ್ದೀರಾ?' ಎಂದು 
ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು 1930ನೇ ಮಾರ್ಚ್‌ 3ರಂದು ನಾಸಿಕ್‌ನಲ್ಲಿರುವ ಕಾಳಾರಾಮ 
ಮಂದಿರ ಪ್ರವೇಶ ಚಳವಳಿ ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದರು. 15 ಸಾವಿರ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹಿಗಳು ಆ ಚಳವಳಿಯಲ್ಲಿ 
ಭಾಗವಹಿಸಿದ್ದರು. ಈ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹ ಐದು ವರ್ಷಗಳ ವರೆಗೆ ನಡೆಯಿತು. 

ಹೀಗೆ ಮಂದಿರಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಬಸವ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಚಳವಳಿಗಳು ಕಾಲದ 
ಕಟ್ಟಳೆಯಲ್ಲಿ ತದ್ವಿರುದ್ಧವಾಗಿದ್ದರೂ ಒಂದೇ ಉದ್ದೇಶವನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದವು. 
ಮಾನವಘನತೆಯನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿಯುವುದೇ ಈ ಚಳವಳಿಗಳ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿತ್ತು. 


ಆ ಓಟ ಟ 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅ೦ಖೇಡ್ಡರ್‌ 
ಹಾಗೂ ಇತರ ಲಿಣುನಗಟು 


ಕ 


ಎಲ್ಲರವ ನಮ್ಮ ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ್‌ 


ಭರತಖಂಡದ ಜನ ಯುಗಯುಗಗಳಿಂದಲೂ ಜಾತಿ ಮತ್ತು 
ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆಯ ಬಲೆಗೆ ಬಿದ್ದು ಒದ್ದಾಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಬಲೆ ಕಾಲಕಾಲಕ್ಕೆ 
ಹೊಸ ಹೊಸ ರೂಪ ಪಡೆದು ಇಂದಿಗೂ ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿದೆ. ಈ ಅನಿಷ್ಟದ 
ಬಲೆಯನ್ನು ಬಯಸುವ ಮನುಷ್ಯ ಅಸಹ್ಯವಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತಾನೆ. ಆತ ತನ್ನ 
ಆತ್ಮಸೌಂದರ್ಯವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡು ವಿಚಿತ್ರ ಪಶುವಾಗಿದ್ದಾನೆ. 
ಮೆಲ್ಲಾತಿಯ ಅಹಂನಲ್ಲಿ ತನ್ನತನವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ. ಅನ್ಯಾಯ 
ಮಾಡುವವರಿಗೆ ಭವಿಷ್ಯವಿಲ್ಲ. ಅದು ಅನ್ಯಾಯಕ್ಕೊಳಗಾದವರ 
ಸೊತ್ತಾಗಿದೆ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಇತಿಹಾಸ ಸಾಕ್ಷಿ ಇದೆ. ದಲಿತರು ಎಲ್ಲ 
ಅನ್ಯಾಯಗಳನ್ನು ಸಹಿಸುತ್ತ, ಅನ್ಯಾಯಗಳಿಗೆ ಪ್ರತಿರೋಧ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುತ್ತ 
ಹಾಗೂ ಪ್ರತಿಭಟಿಸುತ್ತ ಹೊಸ ಜಗತ್ತಿನ ಕಡೆಗೆ ಸಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಇಷ್ಟೆಲ್ಲ 
ಸಾಧನೆಗಳು ಒಂದು ದಿನದಲ್ಲಿ ಅಥವಾ ಒಂದು ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ 
ಆದಂಥವುಗಳಲ್ಲ. ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದವರು ಸದಾ ತುಳಿತದಿಂದ 
ಹೊರಬರುವ ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ್‌ 
ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರ ಹೋರಾಟ ಹಾಗೂ ಆ ಸಮಯದಲ್ಲಿನ ಜಾಗತಿಕ 
ಬದಲಾವಣೆಗಳು ಈ ಪ್ರಯತ್ನಕ್ಕೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ಸ್ಫೂರ್ತಿ ನೀಡಿವೆ. 


ಚಾರ್ವಾಕರಿಂದ ಹಿಡಿದು ಇಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಮಾನವ ಘನತೆಯನ್ನು 
ಕಾಪಾಡುವಂಥ ಅನೇಕ ಪ್ರಯತ್ನಗಳು, ಘಟನೆಗಳು ಮತ್ತು 
ಹೋರಾಟಗಳು ನಡೆದಿವೆ. ಮನುಷ್ಯನ ನೈಜಸಂಬ೦ಧಗಳ ಬಗೆಗಿನ 
ಚಾರ್ವಾಕರ ವಿಚಾರಧಾರೆಯನ್ನು ತಡೆಯುವಲ್ಲಿ, ಬುದ್ಧನ 
ದಯೆಯನ್ನು ಹೊರದೇಶಕ್ಕೆ ಅಟ್ಟುವಲ್ಲಿ, ಜಡರೂಢಿಯ ವೈದಿಕ ಶಕ್ತಿಗಳು 
ಬಹಳಷ್ಟು ಸಫಲವಾದವು. ಆದರೆ ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದವರ ಚೈತನ್ಯವನ್ನು 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಧ್ವಂಸ ಮಾಡುವ ಶಕ್ತಿ ಯಾರಿಗೂ ಇಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ಬಹಳ ಶತಮಾನಗಳ ನಂತರ 
ಅರಿತುಕೊಂಡವು. 


ಯಜಮಾನ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೆ ಮತ್ತು ಟೊಳ್ಳು ಧಾರ್ಮಿಕತೆಗೆ ಎರುದ್ಧವಾಗಿರುವ ಇಡೀ 
ಭಕ್ತಿಪಂಥದ ಚಳವಳಿ ಹಾಗೂ ಸೂಫಿ ಪಂಥದ ವಿಚಾರಧಾರೆ ಶತಮಾನಗಳುದ್ದ ಕ್ಕೂ 
ಆಸೇತು ಹಿಮಾಚಲದವರೆಗೆ ಹರಿದಿವೆ. ಜನಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಜೀವಾಳವಾಗಿ ನಿಂತಿವೆ. 
ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದವರ ಧ್ವನಿಯಾಗಿವೆ. ಈ ವಿಚಾರಧಾರೆಗಳ ಜೊತೆ ಜೊತೆಗೆ ಅನೇಕ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಚಳವಳಿಗಳು ರೂಪುಗೊಂಡಿವೆ. ಏತನ್ಮಧ್ಯೆ ಯುರೋಪಿನಲ್ಲಿ ಉಂಟಾದ 
ಕೈಗಾರಿಕಾ ಕ್ರಾಂತಿಯಿಂದಾಗಿ ಮತ್ತು ಭಾರತಕ್ಕೆ ಬಿಟಿಷರ ಆಗಮನದಿಂದಾಗಿ ಹೊಸ 
ಅವಕಾಶಗಳು, ಹೊಸ ಜೀವನಕ್ರಮ ಹಾಗೂ ಹೊಸ ಸಮಸ್ಯಗಳು 
ಉದ್ಭವವಾಗತೊಡಗಿದವು. 

1891ನೇ ಏಪ್ರಿಲ್‌ 14ರಂದು ಇಂಥ ಒಂದು ಸಂಕ್ರಮಣ ಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ್‌ 
ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯ ಮಹಾರ್‌ ಕುಲದಲ್ಲಿ ಜನ್ಮತಾಳಿದರು. ತಂದೆ ಸಬೇದಾರ್‌ 
ರಾಮಜಿ ಸಕ್ಬಾಲ್‌, ಮಧ್ಯಪ್ರದೇಶದ ಮಹುನಲ್ಲಿ ಮಿಲಿಟರಿ ಸೇವೆಯಲ್ಲಿದ್ದಾಗ ಅವರ 
ಜನನವಾಯಿತು. ಅವರ ತಾಯಿಯ ಹೆಸರು ಭೀಮಾಬಾಯಿ. ಈ ದಂಪತಿಗೆ ಅವರು 14ನೇ 
ಮಗು. ಅವರದು ಕಬೀರಪಂಥದ ಮನೆತನವಾದುದರಿಂದ ಭಕ್ತಿಪಂಥದ ಮೌಲ್ಯಗಳು 
ರೂಢಿಗತವಾದವು. ಮಹಾರಾಷ್ಟ್ರದಲ್ಲಿ ಬೆಳದದ್ದರಿಂದ ಭಾರತೀಯ ಔದ್ಯೋಗೀಕರಣದ 
ಪರಿಚಯ ಬೇಗನೆ ಆಯಿತು. ಬಾಬಾಸಾಹೇಬರು ಜನಿಸುವ ವೇಳೆಗಾಗಲೇ ಜ್ಯೋತಿಬಾ 
ಫೂಲೆ (ಜನನ: 11. 04. 1827 - ಮರಣ: 28. 11. 1890) ಎ೦ಬ ಸಾಮಾಜಿಕ ಕ್ರಾಂತಿಯ 
ಮಹಾನ್‌ ಜ್ಯೋತಿ ಬೆಳಗಿ, ಅನೇಕ ಜ್ಯೋತಿಗಳನ್ನು ಬೆಳಗಿಸಿ, ಹೊಸ ದಾರಿ ತೋರಿಸಿ 
ಶಾ೦ತವಾಗಿತ್ತು. ಶೌರ್ಯಕ್ಕೆ ಹೆಸರಾದ ಮಹಾರರಿಗೆ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸೈನ್ಯದಲ್ಲಿ ದುಡಿದ 
ಅನುಭವವಿತ್ತು. ಈ ಎಲ್ಲ ಅನುಭವಗಳ ಮೂಲಕ ಆಧುನಿಕ ಶಿಕ್ಷಣದೊಂದಿಗೆ 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಬೆಳೆಯತೊಡಗಿದಾಗ ಅನೇಕ ಸಹಸ್ರ ವರ್ಷಗಳಿ೦ದ ಆಮೆ ವೇಗದಲ್ಲಿದ್ದ 
ಭಾರತವೂ ತೀವ್ರಗತಿಯಲ್ಲಿ ಸಾಗಿದ ಅನುಭವವಾಗದೆ ಇರದು. 


ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಬೆಳೆಯುತ್ತ ಬೆಳೆಯುತ್ತ ವಿಶ್ವಮಾನವ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಪಡೆದುಕೊಂಡರು. ವಿಶ್ವದ 
ಎಲ್ಲ ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದವರಿಗೆ ಅವರ ವಿಚಾರಗಳು ದಿಕ್ಸೂಚಿಯಾಗಿವೆ. ಆದರೆ ಅವರು 
ಕೇವಲ ದಲಿತರ ನಾಯಕ ಎ೦ಬ ಭಾವನೆ ಬರುವ ವಾತಾವರಣ ಇಂದಿಗೂ ಇದೆ. 
ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆ ಬಗ್ಗೆ ತಾಳಿದ ನಿಲವು ವ್ಯಕ್ತಿಗತವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. 
ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಕ್ರೌರ್ಯ ಮತ್ತು ಅದರಿಂದಾದ ಅನಾಹುತಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಅವರು 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ತಿಳಿಹೇಳಿದರು. ಅವರ ಈ ಪ್ರಾಮಾಣಿಕ ಪ್ರಯತ್ನ ಮತ್ತು ವಿದ್ವತ್ತನ್ನು ಅವರು 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅ೦ಬೇಡ್ದರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೀಣನಗಚು 


ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಯಾಗಿದ್ದಾಗಿನಿಂದಲೂ ಅನೇಕ ಮಾನವತಾವಾದಿ ಸವರ್ಣೀಯರು 
ಗುರುತಿಸಿದರು. 

ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಅಸ್ಪ] ಶ್ಯತೆಯಿಂದಾಗಿ ಭಾರತ ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ ಹರಿದು ಹಂಚಿಹೋದ 
ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಬ್ರಿಟಿಷರಿಗೆ ಭಾರತದ ಮೇಲೆ ಹಿಡಿತ ಸಾಧಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. 
ಮೇಲ್ಜಾತೀಯ ಮನಸ್ಸುಗಳ ಕಾರಣ ಭಾರತ ಗುಲಾಮಗಿರಿಯನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿತು 
ಎಂಬುದನ್ನು ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ್‌ ಬಹಳ ಬೇಗನೆ ಅರಿತುಕೊಂಡರು. ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರ 
ಸಹಾಯದಿಂದ ಬ್ರಿಟಿಷರು ಭಾರತದಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ ಸ್ಥಾ ಪಿಸಿದರು. ಸವರ್ಣೀಯರು 
ಯಾವುದೇ ಅವಕಾಶ ಕೊಡದ ಕಾರಣ ಅಸ್ಲಶ್ಯರಿಗೆ ಬೇರ ದಾರಿ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಬದುಕಿಗಾಗಿ 
ಬ್ರಿಟಿಷರ ಸೈನ್ಯ ಸೇರದೆ ಗತ್ಯಂತರವಿರಲಿಲ್ಲ. ಅಸ್ಪಶ್ಯರ ಸಹಾಯ ಪಡೆದ ಬ್ರಿಟಿಷರು ಅಧಿಕಾರ 
ಪಡೆದ ಮೇಲೆ ಅವರನ್ನು ಕಡೆಗಣಿಸಿದರು. ಆಡಳಿತವನ್ನು ಗಟ್ಟಿಗೊಳಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಮತ್ತು ಇತರ ಸವರ್ಣೀಯರಿಗೆ ಸಹಾಯ ಮಾಡಿದರು. ಮೋಸಕ್ಕೊಳಗಾದ 
ಅಸ್ಪಶ್ಯ ಸೈನಿಕರು 1857ರ ಭಾರತ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಪ್ರಥಮ ಸಂಗ್ರಾಮದಲ್ಲಿ ಮಹತ್ವದ ಪಾತ್ರ 
ವಹಿಸಿದರು. ನಂತರ ಬ್ರಿಟಷ್‌ ಸರ್ಕಾರ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರನ್ನು ಹೊರತುಪಡಿಸಿ ಬೇರೆ 
ಜಾತಿಯವರನ್ನು ಸೈನ್ಯಕ್ಕೆ ಸೇರಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ನಿರ್ಧರಿಸಿತು. ಹೀಗೆ ಮೋಸ ಮಾಡುತ್ತ ಬ೦ದ 
ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸರ್ಕಾರದ ಬಗ್ಗೆ ಹಾಗೂ ಅಸ್ಪಶ್ಯರ ಸಾಮಾಜಿಕ, ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಮತ್ತು ಆರ್ಥಿಕ 
ದುರಂತಗಳಿಗೆ ಮೂಲ ಕಾರಣವಾದ ವೈದಿಕ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು ಸದಾ 
ಜಾಗೃತವಾಗಿದ್ದರು. 


ಅವರ ಜಾಗೃತ ಮನಸ್ಸು ಸುಲಿಗೆ ಇಲ್ಲದ ಹೊಸ ಭಾರತವನ್ನು ಬಯಸಿತು. ಅವರು 
ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಗುಲಾಮಗಿರಿ ಮತ್ತು ವೈದಿಕ ಗುಲಾಮಗಿರಿಯ ವಿರುದ್ದ ಏಕಕಾಲದಲ್ಲೇ ಹೋರಾಟ 
ಆರಂಭಿಸಿದರು. ಸಾಮಾಜಿಕ, ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಹಾಗೂ ಆರ್ಥಿಕ ಅಸಮಾನತೆಗಳ ಎರುದ್ಧ 
ಹಂತ ಹಂತವಾಗಿ ಹೋರಾಡುವುದು ಅಸಂಗತವಾದುದು ಎಂಬುದು ಅವರ 
ವಾದವಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಅವರ ಈ ವಾದವನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ, ಅರ್ಥ 
ಮಾಡಿಕೊಂಡರೂ ಹಾಗೆ ಹೋರಾಟ ಮಾಡಬಯಸುವ ಯಾವ ರಾಜಕೀಯ 
ನಾಯಕನೂ ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಆ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಭಾರತ ಇಂದು ಅನೇಕ 
ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಎದುರಿಸುತ್ತಿದೆ. ಭಾರತದ ಭಾವೈಕ್ಕದ ಬಗ್ಗೆ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರ ಆಳವಾದ 
ಚಿ೦ತನೆ ಮತ್ತು ಕಾಳಜಿಗಳು ಸವರ್ಣೀಯ ಮನಸ್ಸುಗಳಿಗೆ ಅರ್ಥವಾಗದೆ ಹೋದುದೇ 
ದೇಶದ ಬಹುದೊಡ್ಡ ದುರಂತವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು ಬದುಕಿನುದ್ದಕ್ಕೂ 
ಅನೇಕ ಹೃದಯಸಂಪನ್ನ ಸವರ್ಣೀಯರನ್ನು ಪಡೆದದ್ದು ಜಾತಿವಿನಾಶದ 
ಮುನ್ಸೂಚನೆಯಾಗಿದೆ. 


1896ರಲ್ಲಿ ತಾಯಿ ಭೀಮಾಬಾಯಿ ನಿಧನರಾದರು. ಭೀಮರಾವ್‌ ಬಾಲ್ಯದಿಂದಲೇ 
ಅಸ್ಪ] ಶೃತೆಯ ಕಹಿಯನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿದವರು. ಆ ಕುರಿತು ಚಿಂತನೆ ಮಾಡಿದವರು. ಅವರು 
ಪ್ರಾಥಮಿಕ ಶಾಲೆಯಲ್ಲಿದ್ದಾಗ ನಡೆದ ಘಟನೆಯೊಂದು ಅವರ ಮೇಲೆ ಆಳವಾದ 
ಪರಿಣಾಮ ಬೀರಿತು. ಅಂದು ಅಣ್ಣ ಆನಂದನ ಜೊತೆ ಗೋರೇಗಾವ್‌ನಲ್ಲಿದ್ದ ತಂದೆ 
ರಾಮಜಿ ಅವರನ್ನು ಭೇಟಿ ಮಾಡಲು ಹೊರಟಿದ್ದರು. ರೈಲು ಮೂಲಕ ಮಸೂರ್‌ಗೆ ಬಂದು 
ತಲುಪಿದರು. ಅಲ್ಲಿಂದ ಎತ್ತಿನ ಗಾಡಿಯೊಂದನ್ನು ಬಾಡಿಗೆಗೆ ಪಡೆದು ಗೋರೆಗಾವ್‌ಗೆ 
ಹೊರಟರು. ಅವರು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರೆ೦ಬುದು ಗಾಡಿಯವನಿಗೆ ತಿಳಿಯಿತು. ಆತ 
ಸಿಡಿಮಿಡಿಗೊಂಡ. ಎರಡು ಪಟ್ಟು ಬಾಡಿಗೆ ಕೊಡುವುದಾಗಿ ಹೇಳಿದಾಗ ಸುಮ್ಮನಾದ. 
ಆನ೦ದ ಗಾಡಿ ಹೊಡೆಯಬೇಕಾಯಿತು. ಏಕೆಂದರೆ ಗಾಡಿಯವ ಮುಂದೆ ನಡೆದಿದ್ದ. 
ಆತನಿಗೆ ಹೆಚ್ಚು ಹಣ ಸಿಕ್ಕಾಗ ಈ ಅಸ್ಪ] ಶ್ವರನ್ನು ಕೆಳಗಿಳಿಸಲಿಲ್ಲ! ಅಸ್ಪ] ಶೃತೆಯ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಕಾರಣ 
ಗಾಡಿ ಹತ್ತಲಿಲ್ಲ!! ಈ ಇಬ್ಬಂದಿತನದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಮನಸ್ಸು ಇಡೀ ದೇಶದ ಮನಸ್ಥಿತಿಗೆ 
ಕನ್ನಡಿ ಹಿಡಿದಂತಿದೆ. 


ಆದರೆ ಇದಕ್ಕೆ ತದ್ದಿರುದ್ದ ವಾದ ಘಟನೆಗಳು ಕೂಡ ಬಾಬಾಸಾಹೇಬರ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ 
ನಡೆದಿವೆ. ಮಳೆಯಲ್ಲಿ ತೊಯ್ದ ಬಾಲಕ ಭೀಮನನ್ನು ನೋಡಿ ಮರುಗಿದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಶಿಕ್ಷಕ 
ಪೇಂಡ್ಸೆ ತನ್ನ ಮಗನನ್ನು ಕರೆದು ಭೀಮನನ್ನು ಮನೆಗೆ ಕರೆದುಕೊಂಡು ಹೋಗಲು 
ಹೇಳಿದರು. ಬೇರೆ ಬಟ್ಟೆ ಮತ್ತು ಬಿಸಿ ಆಹಾರ ಕೊಡಲು ತಿಳಿಸಿದರು. ಇನ್ನೊಬ್ಬ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ 
ಶಿಕ್ಷಕ ಅ೦ಬೇಡ್ಕರ್‌ ಪ್ರತಿ ದಿನ ತಮ್ಮ ಊಟವನ್ನು ಭೀಮರಾವ್‌ ಜೊತೆ ಹಂಚಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ತಮ್ಮ ಅಡ್ಡಹೆಸರನ್ನು ಅವರಿಗಿಟ್ಟರು. ಅಂದಿನಿಂದ ಅವರು ಭೀಮರಾವ್‌ 
ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಆದರು. 

1904ರಲ್ಲಿ ಮುಂಬೈನ ಎಲ್ಲಿನ್‌ಸ್ಪನ್‌ ಪ್ರೌಢಶಾಲೆಗೆ ಸೇರಿದರು. ಮೆಟ್ಟಿಕ್ಕುಲೇಶನ್‌ ಪರೀಕ್ಷ 
ಆದಕೂಡಲೇ ಮುಂಬೈ ಮಾರುಕಟ್ಟೆಯೊಂದರಲ್ಲಿ ರಾತ್ರಿವೇಳೆ ಅವರ ಮದುವೆ ನಡೆಯಿತು. 
ಆಗ ಅವರಿಗೆ 14 ವರ್ಷ. ವಧು ರಾಮಿ (ನ೦ತರ ರಮಾಬಾಯಿ)ಗೆ 9 ವರ್ಷ. (ಹಗಲು 
ಹೊತ್ತು ಪುಕ್ಕಟೆ ಸ್ಥಳಾವಕಾಶ ಸಿಗದ ಕಾರಣ ಕಡುಬಡವರು ಇದೇ ರೀತಿ ರಾತ್ರಿ 
ಮದುವೆಯಾಗುವುದು ಮುಂಬೈನಲ್ಲಿ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿದೆ.) 

ಎಲ್ಫಿನ್‌ಸ್ಟನ್‌ ಪ್ರೌಢಶಾಲೆಯಲ್ಲಿ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರೆ೦ಬ ಕಾರಣದಿಂದ ಅವರಿಗೆ ಸಂಸ್ಕೃತ 
ಕಲಿಯಲು ಅವಕಾಶ ಸಿಗಲಿಲ್ಲ. ಪರ್ಷಿಯನ್‌ ಕಲಿಯಬೇಕಾಯಿತು. ಆದರೆ 
ಸ್ವಪ್ರಯತ್ನದಿಂದ ಅವರು ಸಂಸ್ಕೃತದಲ್ಲಿ ಪಾಂಡಿತ್ಯ ಪಡೆದಾಗ ಎಲ್ಲರೂ ನಿಬ್ಬೆರಗಾದರು. 


ಮಹಾರಾಷ್ಟ್ರದ ಸಮಾಜ ಸುಧಾರಕ ಎಸ್‌.ಕೆ. ಬೋಲೆ ಮತ್ತು ಮರಾಠಿ ಪಂಡಿತ ಕೆ.ಎ. 
ಕೇಲುಸ್ಕರ್‌ ಅವರು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಬಗ್ಗೆ ವಿಶೇಷ ಕಾಳಜಿ ವಹಿಸಿದ್ದರು. ಕೇಲುಸ್ಕರ್‌ ಅವರ 
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ಗ್ರಂಥಾಲಯದಿಂದ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು ಅನೇಕ ಪುಸ್ತಕಗಳನ್ನು ಪಡೆದು ಓದಿದರು. 
ತಾವೇ ಬರೆದ ಗೌತಮಬುದ್ಧನ ಜೀವನಚರಿತ್ರೆಯನ್ನು ಕೇಲುಸ್ಕರ್‌ ಅವರು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 
ಅವರಿಗೆ ಕೊಟ್ಟರು. ಆ ಗ್ರಂಥ ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಮೇಲೆ ಅಚ್ಚಳಿಯದ ಪರಿಣಾಮ ಬೀರಿತು. 


ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಎಲ್ಲಿನಸ್ಪನ್‌ ಕಾಲೇಜು ಸೇರಬಯಸಿದರು. ಆದರೆ ಹಣದ ತೊಂದರೆ 
ವಿಪರೀತವಾಗಿತ್ತು. ಕೇಲುಸ್ಕರ್‌ ಅವರಿಗೆ ಇದು ಗೊತ್ತಾದ ನಂತರ ಬರೋಡಾ ಮಹಾರಾಜ 
ಸಯಾಜಿರಾವ್‌ ಗಾಯಕವಾಡ ಅವರನ್ನು ಸಂಪರ್ಕಿಸಿದರು. ಭೀಮರಾವ್‌ ಅವರಿಗೆ 25 
ರೂಪಾಯಿ ಮಾಸಿಕ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿವೇತನ ದೊರೆಯಿತು. ಆ ಹಣ ಅಂದಿನ ದೊಡ್ಡ 
ಮೊತ್ತವಾಗಿತ್ತು. ಅದರಿ೦ದಗಿ ಅವರ ಮನೆಯವರು ಒಂದು ಕೋಣೆಯ ಮನೆಯಿಂದ 
ಎರಡು ಕೋಣೆಯ ಮನೆಗೆ ಹೋದರು. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರಿಗೆ ಅಭ್ಯಾಸಕ್ಕಾಗಿ ಒಂದು 
ಕೋಣೆ ಸಿಕ್ಕಂತಾಯಿತು. 1913ರಲ್ಲಿ ಬಿ.ಎ. ಪಾಸಾದರು. 1912ರ ಡಿಸೆ೦ಬರ್‌ನಲ್ಲಿ ಮಗ 
ಯಶವಂತನ ಜನನವಾಗಿತ್ತು. 


ನಂತರ ಜುಲೈ 1913ರಲ್ಲಿ ಬರೋಡಾ ಮಹಾರಾಜರ ಸಹಾಯದಿಂದಾಗಿ ಹೆಚ್ಚಿನ 
ವಿದ್ಯಾಭ್ಯಾಸಕ್ಕಾಗಿ ಅಮೆರಿಕದ ನ್ಯೂಯಾರ್ಕ್‌ನಲ್ಲಿರುವ ಕೊಲಂಬಿಯಾ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯಕ್ಕೆ 
ಹೋದರು. ಅದೇ ವೇಳೆಗೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಗೆ ಮಹಿಳೆಯರ ಶಿಕ್ಷಣ ಕೂಡ ಬಹಳ 
ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಅರಿತರು. 1916ರಲ್ಲಿ ಬಾರ್‌ ಅಟ್‌ ಲಾ ಓದಲು ಲಂಡನ್‌ಗೆ 
ತೆರಳಿದರು. ಬರೋಡಾ ಮಹಾರಾಜ ಅನುಮತಿ ನೀಡಿದರು. ಆದರೆ ಬರೋಡಾ ದಿವಾನ್‌ 
ವಾಪಸ್‌ ಬರಲು ತಿಳಿಸಿದರು. ಹೀಗಾಗಿ ಭಾರವಾದ ಹೃದಯದಿಂದ ಅವರು ಓದಿನ 
ಮಧ್ಯದಲ್ಲೇ ಮರಳಬೇಕಾಯಿತು. ಭಾರತವನ್ನು ಆಳುತ್ತ ಬಂದಿರುವ ನಿಜವಾದ ಶಕ್ತಿ 
ಯಾವುದು ಎಂಬುದು ಇದರಿಂದ ವ್ಯಕ್ತವಾಗುತ್ತದೆ. ರಾಜ್ಯಸತ್ತೆಯ ಮೇಲೆ ವೈದಿಕ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಹಿಡಿತ ಪ್ರಬಲವಾಗಿತ್ತು. ಸಮಗ್ರ ಮಾನವತೆಯ ಸಾಧನೆಗೆ ಅದು ಎಂದೂ 
ಅವಕಾಶ ನೀಡಲಿಲ್ಲ. 


ಸೆಪ್ಟೆಂಬರ್‌ 1917ರಲ್ಲಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು ಬರೋಡಾ ಮಹಾರಾಜರ ಮಿಲಿಟರಿ 
ಕಾರ್ಯದರ್ಶಿಯಾಗಿ ನೇಮಕಗೊಂಡರು. ಅವರಿಗೆ ನೀರು ಕೊಡುವುದು ಕೂಡ ತಮ್ಮ 
ಗೌರವಕ್ಕೆ ಕುಂದು ಎಂದು ಜವಾನರು ಭಾವಿಸಿದರು. ಬಡವರು ಕೂಡ ಅಸ್ಪಶ್ಯತಾ 
ಭಾವನೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿರುವ ಸ್ಥಿತಿ ವರ್ಗಹೋರಾಟಕ್ಕೆ ಒಂದು ಯಕ್ಷಪಶ್ನೆಯಾಗಿದೆ. 
ತಮಗಾಗುತ್ತಿರುವ ತೊಂದರೆಗಳ ಕುರಿತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಮಹಾರಾಜರಿಗೆ ತಿಳಿಸಿದರು. 
ಸಮಸ್ಯೆ ಬಗೆಹರಿಸಲು ಮಹಾರಾಜರು ದಿವಾನರಿಗೆ ತಿಳಿಸಿದರು. ದಿವಾನರು ಏನೂ 
ಮಾಡಲಿಲ್ಲ. ಜುಗುಪ್ಸೆಗೊಂಡ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು ನವೆಂಬರ್‌ 1917ರಲ್ಲಿ ನೌಕರಿ ಬಿಟ್ಟು 
ಮುಂಬೈಗೆ ಮರಳಿದರು. 
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ಹಾಗೂ ಇತರ ನೇಣನಗಚು 


ಮುಂಬೈಯಲ್ಲಿ ಕೇಲುಸ್ಕರ್‌ ಮೂಲಕ ಕೊಲ್ಲಾಪುರದ ಶಾಹು ಮಹಾರಾಜರ ಸಂಪರ್ಕ 
ಬಂದಿತು. ಜಾತಿ ಸಂಕೋಲೆಗಳನ್ನು ಕಳಚುವಲ್ಲಿ ಶಾಹು ಮಹಾರಾಜರು ತುಂಬ ಆಸಕ್ತಿ 
ವಹಿಸಿದ್ದರು. ನೌಕರಿ ಮೊದಲು ಮಾಡಿ ಸಾಧ್ಯವಿರುವ ಕಡೆಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲಾ ಅವರು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರಿಗೆ 
ಸಹಾಯ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. 1919ರಲ್ಲಿ ಪಾಕ್ಷಿಕ ಪತ್ರಿಕೆ "ಮೂಕನಾಯಕ' ಪ್ರಕಟಿಸಲು ಶಾಹು 
ಮಹಾರಾಜರು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರಿಗೆ ಧನಸಹಾಯ ಮಾಡಿದರು. ಜುಲೈ 1920ರಲ್ಲಿ 
“ಮೂಕನಾಯಕ'ದ ಮೊದಲ ಸಂಚಿಕೆ ಹೊರಬಂತು. ಅದೇ ವರ್ಷ ಅವರು ಎದ್ಯಾಭ್ಯಾಸ 
ಮುಂದುವರಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಲಂಡನ್‌ಗೆ ಹೋದರು. ಅರೆಹೊಟ್ಟೆಯಿಂದ ಎದ್ಯಾಭ್ಯಾಸ 
ಮುಂದುವರಿಸಿದರು. ಪಾರ್ಸಿ ಗೆಳೆಯ ನವಲ್‌ ಭತೇನಾ ಎಂದಿನಂತೆ ಸಹಾಯಹಸ್ತವನ್ನು 
ಮುಂದೆ ಚಾಚಿದರು. 


1923ನೇ ಏಪ್ರಿಲ್‌ ತಿಂಗಳಲ್ಲಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಭಾರತಕ್ಕೆ ಮರಳಿದಾಗ ಅಮೆರಿಕಾ, 
ಇಂಗ್ಲಂಡ್‌ ಮತ್ತು ಜರ್ಮನಿಯ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯಗಳಿಂದ ಅವರು ಪಡೆದಷ್ಟು 
ಪದವಿಗಳನ್ನು ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಬೇರಾರೂ ಪಡೆದಿರಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಜೀವನ ನಿರ್ವಹಣೆಗೂ 
ಕಷ್ಟವಾದಂಥ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಇತ್ತು. ವಕೀಲರಾಗಲು ಬೇಕಾದ ಸನದು ಪಡೆಯಲು ಕೂಡ 
ಹಣವಿರಲಿಲ್ಲ. ಆಪತ್‌ ಬಂಧು ನವಲ್‌ ಭತೇನಾ ಹಣ ಕೊಟ್ಟರು. ಜೂನ್‌ 1923ರಂದು 
ಅವರು ಬ್ಯಾರಿಸ್ಟರ್‌ ಆದರು. ಆದರೆ ಸವರ್ಣೀಯ ಶ್ರೀಮಂತರು ಅವರ ಮೂಲಕ 
ಮೊಕದ್ದಮೆ ಹೂಡಲು ಸಿದ್ಧರಿರಲಿಲ್ಲ. ಬಡವರ ಕೇಸುಗಳಿಗೆ ಅವರು ಹಣ ಪಡೆಯುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. 

1924ರಲ್ಲಿ “ಬಹಿಷ್ಕೃತ ಹಿತಕಾರಿಣಿ ಸಭಾ' ಎಂಬ ಸಂಘಟನೆಯನ್ನು ಸ್ಥಾ ಪಿಸಿದರು. 
ದಲಿತರ ಸಂಘಟನೆ ಮಾಡುವುದು ಈ ಸಭಾದ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿತ್ತು. 1926ರಲ್ಲಿ ಅವರನ್ನು 
ಮುಂಬೈ ವಿಧಾನ ಪರಿಷತ್ತಿಗೆ ನಾಮಕರಣ ಮಾಡಲಾಯಿತು. ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆ ವಿರುದ್ಧ ಅವರು 
ನಡೆಸಿದ ಚಳವಳಿಗಳಲ್ಲಿ ಚೌದಾರ್‌ ಕೆರೆ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹ ಹಾಗೂ ನಾಸಿಕ್‌ ಸತ್ಕಾಗ್ರಹಗಳು ಬಹು 
ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿವೆ. 

ಕೊಲಾಬಾ ಜಿಲ್ಲೆ ಮಹಾಡ್‌ನಲ್ಲಿ 1927ನೇ ಮಾರ್ಚ್‌ 19 ಮತ್ತು 20ರಂದು ಅಸ್ಪಶ್ಯರ 
ಸಮ್ಮೇಳನ ನಡೆಯಿತು. ಐದು ಸಾವಿರ ಪ್ರತಿನಿಧಿಗಳು ಈ ಸಮ್ಮೇಳನದಲ್ಲಿ ಭಾಗವಹಿಸಿದ್ದರು. 
ಅಲ್ಲಿನ ಚೌದಾರ್‌ ಕೆರೆಯ ನೀರನ್ನು ಅಸ್ಪಶ್ಯರು ಬಳಸುವಂತಿರಲಿಲ್ಲ. ಈ ಸಾರ್ವಜನಿಕ 
ಕೆರೆಯ ಮೇಲೆ ಸವರ್ಣೀಯರು ಹಿಡಿತ ಸಾಧಿಸಿದ್ದರಿಂದ ಅಸ್ಪ] ಶ್ವರಿಗೆ ಕುಡಿಯುವ ನೀರಿನ 
ಸಮಸ್ಯೆ ತಲೆದೋರಿತ್ತು. ಮಾರ್ಚ್‌ 20ರಂದು ಅಸ್ಪಶ್ಯರು ಮೆರವಣಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಹೋಗಿ 
ಚೌದಾರ ಕೆರೆಯ ನೀರನ್ನು ಕುಡಿಯುವ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮವಿತ್ತು. ಎಂಥ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ 
ಉಂಟಾಗುವುದೋ ಎಂಬುದು ಯಾರಿಗೂ ಗೊತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು ಮೊದಲು 
ತ್ಯಾಗಕ್ಕೆ ಸಿದ್ಧರಾದರು. ಆದರೆ ತ್ಯಾಗ ಮಾಡಬೇಕೆಂದು ಬೇರೆಯವರನ್ನು ಪ್ರಚೋದಿಸಲಿಲ್ಲ. 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅ೦ಬೇಡ್ಡ್ಜರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಖನಗಚು 


ಸಮ್ಮೇಳನದ ಪ್ರತಿನಿಧಿಗಳು ಚೌದಾರ ಕೆರೆಯ ನೀರು ಕುಡಿದು ಇತಿಹಾಸ ನಿರ್ಮಿಸಿದರು. 
ನಂತರ ಸವರ್ಣೀಯರು ಕೆರೆ ಶುದ್ಧೀಕರಣ ಮಾಡಿದರು. ಬಾಪುರಾವ್‌ ಜೋಷಿ, 
ಸಹಸ್ರಬುದ್ಧೆ, ನಾಮಾಸಾಹೀಬ್‌, ಸುರ್ವಾ ಟಿಪ್ಲಿಸ್‌ರಂಥ ಮಾನವೀಯ ಅನುಕಂಪವುಳ್ಳ 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಅಸ್ಪಶ್ಯರ ಪರವಾಗಿ ನಿಂತು ಸ್ವಜಾತಿಯವರ ದ್ವೇಷಕ್ಕೆ ಗುರಿಯಾದರು. ಅಷ್ಟೇ 
ಅಲ್ಲದೆ ಅವರು ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಸಮಾಜದಿಂದ ಬಹಿಷ್ಠತಗೊ೦ಡರು! 1927ನೇ ಏಪ್ರಿಲ್‌ 3ರಂದು 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರು “ಬಹಿಷ್ಕತ ಭಾರತ' ಮರಾಠಿ ಪಾಕ್ಷಿಕ ಪ್ರಾರಭಿಸಿದರು. 1927ನೇ ಡಿಸೆಂಬರ್‌ 
25ರಂದು ಮಹಾಡ್‌ನಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಎರಡನೇ ಸಮ್ಮೇಳನದಲ್ಲಿ ಜಾತಿವಾದವನ್ನು 
ಎತ್ತಿಹಿಡಿಯುವ ಮನುಸ್ಮೃತಿಯನ್ನು ಸುಟ್ಟಿದ್ದು ಇತಿಹಾಸ ಪ್ರಸಿದ್ಧ ವಾಯಿತು. 1930ನೇ 
ಮಾರ್ಚ್‌ 3ರಂದು ನಾಸಿಕ್‌ನಲ್ಲಿರುವ ಕಾಳಾರಾಮ್‌ ಮಂದಿರ ಪ್ರವೇಶ ಚಳವಳಿ 
ಪ್ರಾರಂಭವಾಯಿತು. 15 ಸಾವಿರ ಸ್ವಯಂಸೇವಕರು ಆ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹದಲ್ಲಿ ಭಾಗವಹಿಸಿದ್ದರು. 
ಬಿ.ಜಿ. ಖೇರ್‌ ಅವರ೦ಥ ಖ್ಯಾತ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಸತ್ಯಾಗ್ರಹದಲ್ಲಿ ಪಾಲ್ಗೊಂಡಿದ್ದರು. 
ಕಾಳಾರಾಮ್‌ ಮಂದಿರ ಪ್ರವೇಶ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹ 5 ವರ್ಷಗಳವರೆಗೆ ನಡೆಯಿತು. 


ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರಿಗೆ ದೇಶದ ಸಮಸ್ಯೆ ಮತ್ತು ದಲಿತ ಜನಾಂಗದ ಸಮಸ್ಯೆ ಬೇರೆ 
ಬೇರೆಯಾಗಿ ಕಾಣಲಿಲ್ಲ. ದಲಿತರಿಗೆ ಸಮಾನತೆ ಸಿಗದೆ ದೇಶದ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಯಾಗದು 
ಎಂಬುದು ಅವರ ದೃಢ ನಿಲವಾಗಿತ್ತು. ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಭಾವೈಕ್ಯ ಮೂಡದಿದ್ದರೆ ಅದು 
ಮಹತ್ತರವಾದುದನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ ಪಡೆಯುವುದಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಅವರ ವಾದ 
ಜಾಣ ಕಿವುಡರಿಗೆ ಕೇಳಿಸಲಿಲ್ಲ. 1930ನೇ ನವೆ೦ಬರ್‌ 12ರಂದು ಲಂಡನ್‌ನಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಾರಂಭವಾದ ಮೊದಲ ದುಂಡುಮೇಜಿನ ಪರಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಅವರು ತಮ್ಮ ದೇಶಪ್ರೇಮ 
ಮತ್ತು ದಲಿತಪ್ರೇಮವನ್ನು ಏಕಕಾಲಕ್ಕೆ ಪ್ರಕಟಸಿ ಭಾರತೀಯ ಸನಾತನವಾದಿಗಳು ಮತ್ತು 
ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳನ್ನು ಚಕಿತಗೊಳಿಸಿದರು. 


ಪುಣೆ ಒಪ್ಪಂದ ಅವರ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯುತ ಸಾಮಾಜಿಕ ನಡವಳಿಕೆಗೆ ಅದ್ವಿತೀಯ 
ಉದಾಹರಣೆಯಾಗಿದೆ. ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಪ್ರಧಾನಿ ಮ್ಯಾಕ್‌ಡೊನಾಲ್ಡ್‌ 1932ನೇ ಆಗಸ್ಟ್‌ 14ರಂದು 
“ಮತೀಯ ಪ್ರಶಸ್ತಿ' (ಕಮ್ಯೂನಲ್‌ ಅವಾರ್ಡ್‌) ಘೋಷಿಸಿದರು. ಈ "ಪ್ರಶಸಿ ಪ್ರಕಾರ 
ಅಸ್ಪಶ್ಯರು ಪ್ರಾಂತೀಯ ಎಧಾನಸಭೆಗಳಿಗೆ ತಮ್ಮ ಪ್ರತಿನಿಧಿಗಳನ್ನು ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿ ಆಯ್ಕೆ 
ಮಾಡುವ ಅವಕಾಶವಿತ್ತು. ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಇದನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಿ ಪುಣೆಯ 
ಯರವಡಾ ಜೈಲಿನಲ್ಲಿ 1932ನೇ ಸೆಪ್ಟೆಂಬರ್‌ 20ರಂದು ಆಮರಣ ಉಪವಾಸ 
ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದರು. 1932ನೇ ಸೆಪ್ಟೆಂಬರ್‌ 24ರಂದು ಗಾಂಧೀಜಿ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಮಧ್ಯೆ 
ಆದ ಒಪ್ಪಂದ "ಪುಣೆ ಒಪ್ಪಂದ' ಎಂದು ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿದೆ. ಅಸ್ಪಶ್ಯರಿಗೆ ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಆಯ್ಕೆಯ 
ಅವಕಾಶದ ಬದಲು ಮೀಸಲು ಕ್ಷೇತ್ರ ನೀಡುವ ಸೂತ್ರವನ್ನು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವ 

ಸೌಜನ್ಯ ತೋರಿದರು. "ಮತೀಯ ಪ್ರಶಸ್ತಿ'ಯಿ೦ದ ಇಡೀ ಹಿಂದೂ ಸಮಾಜವೇ ಒಡೆದು 
ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೀಣನಗಟು 


ಹೋಗುತ್ತದೆ ಎ೦ಬ ಭಯ ಸವರ್ಣೀಯರಲ್ಲಿ ಮೂಡಿತ್ತು. ಹೀಗಾಗಿ ಅನೇಕ ಹಿಂದೂ 
ನಾಯಕರು ಮೊದಲು ಒಪ್ಪಂದವನ್ನು ಸ್ವಾಗತಿಸಿದರು. ಆದರೆ ನಂತರ ವಿರೋಧಿಸಿದರು. 
ಬಂಗಾಳಿ ಹಿಂದೂಗಳ "ಪುಣೆ ಒಪ್ಪಂದ' ವಿರೋಧಿ ನಿಲುವಿಗೆ ರವೀಂದ್ರನಾಥ ಟಾಗೋರ್‌ 
ಅವರು ಕೂಡ ಬೆಂಬಲ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುವಂಥ ವಾತಾವರಣ ಉಂಟಾಗಿತ್ತು. (ಈ ಮೊದಲು 
ಅಸ್ಪಶ್ಯತಾ ವಿರೋಧಿ ನಿಲವಿನ ಮನವಿಗೆ ಸಹಿ ಸಂಗ್ರಹ ಮಾಡುವ ವೇಳೆ ಆ ನಿಲವನ್ನು 
ಬೆಂಬಲಿಸಿದ ಬಾಲಗಂಗಾಧರ ತಿಲಕರು ಸಹಿ ಹಾಕದಂತೆ ತಡೆಯುವಲ್ಲಿ ಸನಾತನಿಗಳು 
ಯಶಸ್ವಿಯಾಗಿದ್ದರು.) ಬಾಬಾಸಾಹೇಬರು ಅಸ್ಪ] ಶ್ಯತೆಯ ಮತ್ತು ಜಾತೀಯತೆಯ ದುರ್ಗಮ 
ಕೋಟೆಗಳನ್ನು ದಾಟುತ್ತ ಸಾಗಿದ್ದು ಪವಾಡ ಸದೃಶವಾಗಿದೆ. 


ಅವರು ಅಖಂಡ ವಿಚಾರವಾದಿಗಳಾಗಿದ್ದರು. ತರ್ಕಕ್ಕೆ ನಿಲಕದ್ದನ್ನು ನಂಬುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ಅವರ ತರ್ಕ ಮತ್ತು ವಿಚಾರಗಳು ಮಾನವೀಯತೆಯ ಪಾತಳಿಯ ಮೇಲೆ 
ನಿಂತಿದ್ದವು. ಮನುಷ್ಯತ್ವ ಎ೦ಬುದು ಎಲ್ಲದಕ್ಕೂ ಮಿಗಿಲು ಎಂಬುದನ್ನು ಅವರು 
ಅಚಲವಾಗಿ ನಂಬಿದ್ದರು. ಅದಕ್ಕೊಂದು ಉದಾಹರಣೆ ಇಲ್ಲಿದೆ. 1935ನೇ ಮೇ 27ರಂದು 
ಅವರ ಪತ್ನಿ ರಮಾಬಾಯಿ ನಿಧನರಾದರು. ಪಂಢರಪುರಕ್ಕೆ ಹೋಗಿ ವಿಠೋಬನ ದರ್ಶನ 
ಪಡೆಯುವ ಆಸೆ ಆ ತಾಯಿಗಿತ್ತು. ಅಸ್ತಶ್ವರಿಗಾಗಿ ಅಲ್ಲಿಗೆ ಹೋಗಿ ಅವಮಾನಕ್ಕೀಡಾಗುವುದು 
ಬಾಬಾಸಾಹೇಬರಿಗೆ ಬೇಡವಾಗಿತ್ತು ಆದರೆ ಪತ್ನಿಯ ಸಾವಿನ ನಂತರ ಅವರ ಆಸೆ ಈಡೇರದ್ದಕ್ಕೆ 
ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ್‌ ತಳಮಳಗೊಂಡರು. ದೇವರಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆ ಇಲ್ಲದ ಅವರು ಹಿಂದೂ 
ಸಂಪ್ರದಾಯದ ಪ್ರಕಾರ ಪತ್ನಿಯ ಪಾರ್ಥಿವ ಶರೀರದ ಅಂತ್ಯಕ್ರಿಯೆ ನೆರವೇರಿಸಿದರು. ತಲೆ 
ಬೋಳಿಸಿಕೊಂಡು ಕಾವಿ ಬಟ್ಟೆ ತೊಟ್ಟು ಶೋಕ ಆಚರಿಸಿದರು! 


ಅವರು ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ನೋಡುವ ದೃಷ್ಟಿಕೋನ ಎಲ್ಲ ಭಾರತೀಯರಿಗಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, 
ಎಶ್ವಕ್ಕೇ ಮಾದರಿಯಾಗಿದೆ. ಶಿವಾಜಿಯ ರಾಯಗಡ ಕೋಟೆಗೆ ಭೇಟಿ ನೀಡಿದಾಗ ಅವರು 
ರೋಮಾಂಚನಗೊಂಡರು. ಶಿವಾಜಿ ತನ್ನ ಪುಟ್ಟ ಸೈನ್ಯದೊಂದಿಗೆ ಔರಂಗಜೇಬನ ಬೃಹತ್‌ 
ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವನ್ನು ಎದುರಿಸಿದ್ದು ಅವರಿಗೆ ಹೆಮ್ಮೆಯ ವಿಚಾರವಾಗಿತ್ತು. ಇದು ಅವರಿಗೆ 
ಹಿಂದೂ ಮುಸ್ಲಿಂ ರಾಜರ ಸಂಘರ್ಷವಾಗಿ ಕಾಣಲಿಲ್ಲ. ಮಾನವ ಘನತೆ ಮತ್ತು 
ದಬ್ಬಾಳಿಕೆಯ ಮಧ್ಯೆ ನಡೆದ ಸಂಘರ್ಷವಾಗಿ ಕಂಡಿತು. ಇತಿಹಾಸದ ಯಾರೊಬ್ಬರ ಪರ 
ಅಥವಾ ವಿರೋಧವಾಗಿ ನಮ್ಮನ್ನು ನಾವು ಗುರುತಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ನಾವು 
ಗುರುತಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿರುವುದು ಐತಿಹಾಸಿಕ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ಶೌರ್ಯ, ಘನತೆ, ಮಾನವೀಯತೆ 
ಮತ್ತು ಮೌಲ್ಯಗಳ ಜೊತೆ ಎಂಬುದು ಬಾಬಾಸಾಹೇಬರು ನಮಗೆ ಕಲಿಸಿದ ಐತಿಹಾಸಿಕ 
ಪಾಠವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಅದೇ ರಾಯಗಡ ಕೋಟೆಯಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂ ಮತಾಂಧರು 
ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರ ಮೇಲೆ ಹಲ್ಲೆ ನಡೆಸುವ ವಿಫಲ ತಂತ್ರ ಹೂಡಿದ್ದು ಇತಿಹಾಸದ 
ಅಣಕವಾಗಿದೆ. 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲಿಣುನಗಚು 


1936ನೇ ಜೂನ್‌ 8ರ೦ದು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು ಸಿಖ್‌ ಧರ್ಮ ಸೇರುವ ಬಗ್ಗೆ 
ಹಿಂದೂ ಮಹಾಸಭೆಯ ಡಾ. ಮುಂಜೆ ಅವರ ಜೊತೆ ಚರ್ಚಿಸಿದರು. 1936ರಲ್ಲಿ 
ಇಂಡಿಪೆಂಡೆಂಟ್‌ ಲೇಬರ್‌ ಪಾರ್ಟಿ ಸ್ಥಾಪಿಸಿದರು. 1937ರಲ್ಲಿ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸರ್ಕಾರದ ಕಾಯ್ದೆ 
ಪ್ರಕಾರ ಮೊದಲ ಸಾರ್ವತ್ರಿಕ ಚುನಾವಣೆಗಳು ನಡೆದವು. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಹಾಗೂ ಅವರ 
ಪಕ್ಷದ ಇತರ 16 ಮಂದಿ ಅಭ್ಯರ್ಥಿಗಳು ಮುಂಬೈ ವಿಧಾನಸಭೆಗೆ ಆಯ್ಕೆಯಾದರು. 
1938ನೇ ನವೆಂಬರ್‌ 10ರ೦ದು ಸಂತಾನ ನಿಯಂತ್ರಣ ಕುರಿತು ವಿಧಾನಸಭೆಯಲ್ಲಿ 
ನಿರ್ಣಯ ಮಂಡಿಸಿದರು. 

1935ರಲ್ಲಿ ಮುಂಬೈನ ಸರ್ಕಾರಿ ಕಾನೂನು ಕಾಲೇಜಿಗೆ ಪ್ರಿನ್ನಿಪಾಲ್‌ ಆಗಿದ್ದ ಅವರು 
1938ರಲ್ಲಿ ಆ ಹುದ್ದೆಗೆ ರಾಜೀನಾಮೆ ನೀಡಿದರು. ಜುಲೈ 1945ರಲ್ಲಿ ಅವರು ಪೀಪಲ್ಸ್‌ 
ಎಜ್ಯುಕೇಷನ್‌ ಸೊಸೈಟಿ ಸ್ಥಾಪಿಸಿದರು. 1946ರಲ್ಲಿ ಮುಂಬೈನಲ್ಲಿ ಸಿದ್ಧಾರ್ಥ ಕಾಲೇಜ್‌ 
ಸ್ಥಾಪಿಸಿದರು. ಸೆಪ್ಟೆಂಬರ್‌ 1951ರಲ್ಲಿ ಔರಂಗಾಬಾದ್‌ನಲ್ಲಿ ಮಿಲಿಂದ್‌ ಕಾಲೇಜಿನ 
ಶಂಕುಸ್ಥಾಪನೆಯಾಯಿತು. ಈ ಕಾಲೇಜಿನ ಕಟ್ಟಡಕ್ಕಾಗಿ ಅವರು ಉದ್ಯಮಿಗಳಿಂದಾಗಲಿ, 
ವ್ಯಾಪಾರಿಗಳಿಂದಾಗಲಿ ಹಣ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳಲಿಲ್ಲ. ಅವರು ಆದರ್ಶಗಳ ಆಗರವಾಗಿದ್ದರು. 
ಆ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಔರಂಗಾಬಾದಕ್ಕೆ ಭೇಟಿ ನೀಡಿದ್ದ ಖ್ಯಾತ ಚಿತ್ರನಟ ದಿಲೀಪಕುಮಾರ್‌ 
ಅವರಿಂದ ಡೊನೆಷನ್‌ ಪಡೆಯುವ ವಿಚಾರವನ್ನು ಕೆಲವರು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಮುಂದೆ 
ಇಟ್ಟರು. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅದಕ್ಕೆ ಸಮ್ಮತಿಸಲಿಲ್ಲ. ನಂತರ ಈ ಎಚಾರವನ್ನು 
ದಿಲೀಪಕುಮಾರ್‌ಗೆ ತಿಳಿಸಲಾಯಿತು. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ನನಗೆ ತಂದೆಯ ಸಮಾನ; ನಾನು 
ಅವರ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಗೌರವಿಸುತ್ತೇನೆ ಎಂದು ದಿಲೀಪಕುಮಾರ್‌ ತಿಳಿಸಿದರು. 
ಬಾಬಾಸಾಹೇಬರು ಮಿಲಿಂದ್‌ ಕಾಲೇಜಿಗೆ ಭೇಟಿ ನೀಡುವ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಹೋಟೆಲ್‌ಗೆ 
ಹೋಗದೆ ಕಾಲೇಜಿನ ಒಂದು ಚಿಕ್ಕ ಕೋಣೆಯಲ್ಲಿ ಉಳಿಯುತ್ತಿದ್ದರು. ರೊಟ್ಟಿ ಮತ್ತು ಪಲ್ಕೆ 
ಅವರ ಆಹಾರವಾಗಿತ್ತು. 

1942ನೇ ಜುಲೈ 18ರಂದು ನಾಗಪುರದಲ್ಲಿ ಅಖಿಲ ಭಾರತ ನಿಮ್ನ್ಮವರ್ಗಗಳ 
ಸಮ್ಮೇಳನದಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ ಭಾಷಣದಲ್ಲಿ “ಶಿಕ್ಷಣ-ಸ೦ಘಟನೆ-ಹೋರಾಟ; ಇದು ನನ್ನ 
ಕೊನೆಯ ಸಂದೇಶ' ಎಂದರು. 

ಸ್ವತಂತ್ರ ಭಾರತದ ಕಾನೂನು ಸಚಿವರಾಗಿ ಅವರು ನೇಮಕಗೊಂಡರು. 1947ನೇ 
ಆಗಸ್ಟ್‌ 29ರಂದು ಸಂವಿಧಾನ ರಚನಾ ಸಮಿತಿ ಅಧ್ಯಕ್ಷರಾದರು. 1948ನೇ ಏಪ್ರಿಲ್‌ 
15ರಂದು ಶಾರದಾ ಕಬೀರ್‌ ಅವರನ್ನು ಮದುವೆ ಆದರು. ನಂತರ ಆಕೆ ಸಎತಾ 
ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಆದರು. 


1949ನೇ ನವೆಂಬರ್‌ 29ರಂದು ಅವರು ಹೀಗೆ ಹೇಳಿದರು. “26ನೇ ಜನವರಿ 
1950ರ೦ದು ನಾವು ವೈರುಧ್ಯಗಳ ಬದುಕಿಗೆ ಕಾಲಿಡುತ್ತಿದ್ದೇವೆ. ರಾಜಕೀಯದಲ್ಲಿ ನಮಗೆ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಟೀಡ್ದರ್‌ 


ಸಮಾನತೆ ದೊರಕುವುದು. ಆದರೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಮತ್ತು ಆರ್ಥಿಕ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಅಸಮಾನತೆ 
ಇರುವುದು. ನಾವು ಈ ವೈರುಧ್ಯವನ್ನು ಸಾಧ್ಯವಾದಷ್ಟು ಬೇಗನೆ ಅಳಿಸಿ ಹಾಕಬೇಕು. 
ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಅಸಮಾನತೆಯಿ೦ದ ಬಳಲುವವರು ರಾಜಕೀಯ ಪ್ರಭುತ್ವದ ರಚನೆಯನ್ನು 
ಸ್ಫೋಟಗೊಳಿಸುವರು.” 

ಅಕ್ಟೋಬರ್‌ 1948ರಲ್ಲಿ ಅವರು ಹಿ೦ದೂ ಕಾನೂನು ಮಸೂದೆಗೆ ತಿದ್ದುಪಡಿ 
ಮಾಡಿದರು. ಹಿ೦ದೂ ಮಹಿಳೆಗೆ ಪಿತ್ರಾರ್ಜಿತ ಆಸ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಪಾಲು ಸಿಗಬೇಕೆ೦ಬುದು ಅವರ 
ವಾದವಾಗಿತ್ತು. ಇದರಿಂದಾಗಿ ದೇಶಾದ್ಯಂತ ವಿವಾದ ಎದ್ದಿತು. ಈ ಮಸೂದೆ ಸಿಖ್‌, ಬೌದ್ಧ 
ಮತ್ತು ಜೈನ ಧರ್ಮೀಯರನ್ನೂ ಒಳಗೊಂಡಿತ್ತು ಅವರ ಈ ದೂರದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಭಾರತದ 
ಏಕತೆ ಮತ್ತು ಸ್ತ್ರೀ ಸಮಾನತೆಯ ವಿಚಾರಗಳು ಅಡಕವಾಗಿವೆ. ಆದರೆ 1951ನೇ ಸೆಪ್ಟೆಂಬರ್‌ 
25ರಂದು ಮಸೂದೆಯ ಮುಖ್ಯ ಭಾಗಗಳನ್ನು ಹೊರತುಪಡಿಸಿ ಅಂಗೀಕರಿಸಲಾಯಿತು. 
ಇದರಿಂದ ಬೇಸರಗೊಂಡ ಅಂಬೇಡ್ಕರ ಅವರು 1951ನೇ ಅಕ್ಟೋಬರ್‌ 11ರಂದು ಸಚಿವ 
ಪದವಿಗೆ ರಾಜೀನಾಮೆ ನೀಡಿದರು. 


1956ನೇ ಅಕ್ಟೋಬರ್‌ 14ರಂದು ನಾಗಪುರದಲ್ಲಿ ಲಕ್ಷಾಂತರ 
ಅನುಯಾಯಿಗಳೊಂದಿಗೆ ಬೌದ್ಧಧರ್ಮ ಸ್ವೀಕರಿಸಿದರು. ದೇವರ ಹಂಗಿಲ್ಲದ ಬೌದ್ಧಧರ್ಮ 
ಮತ್ತು ಬುದ್ಧನ ತರ್ಕಬದ್ಧ ವಿಚಾರಗಳು ಅವರ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಸೂರೆಗೊಂಡವು. ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ, 
ಸಮಾನತೆ ಮತ್ತು ಸಹೋದರತ್ವದ ಮೂಲಗಳನ್ನು ಅವರು ಬೌದ್ಧಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಕಂಡರು. 
1956ನೇ ಡಿಸೆಂಬರ್‌ 6ರ೦ದು ನವದೆಹಲಿಯಲ್ಲಿ ಮಹಾನಿರ್ವಾಣ ಹೊಂದಿದರು. 
ಮರುದಿನ ಮುಂಬೈಯಲ್ಲಿ ಅಂತ್ಯಸಂಸ್ಕಾರ ನಡೆಯಿತು. 


ಸಿಖ್‌ ಧರ್ಮ ತನ್ನ ನಿಜರೂಪದಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂ ಮತ್ತು ಮುಸ್ಲಿಂ ಧರ್ಮಗಳ 
ಸಂಶ್ಲೇಷಣೆಯಾಗಿದೆ. ಮತೀಯ ಸೌಹಾರ್ದದ ಸಂಕೇತವಾಗಿದೆ. 1938-49ರ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಸಿಖ್‌ ಧರ್ಮದ ಕಡೆಗೆ ಒಲವು ತೋರಿದ್ದರು. ಆದರೆ ಅಸ್ಪ] ಶ್ಯರು ಸಿಖ್‌ 
ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಮತಾಂತರಗೊಳ್ಳುವುದನ್ನು ಸನಾತನಿಗಳು ವಿರೋಧಿಸಿದರು. ಅಸ್ಪಶ್ಯರು 
ಮತಾಂತರಗೊಂಡರೆ "ಪುಣೆ ಒಪ್ಪಂದ'ದ ಪ್ರಕಾರ ದೊರೆಯುವ ಸೌಲಭ್ಯಗಳು 
ದೊರೆಯುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಕಾಂಗೆಸ್‌ ಪರವಾಗಿ ಗೋವಿ೦ಧವಲ್ಲಭ ಪಂತರು ವಾದಿಸಿದರು. ' 
ಹೀಗಾಗಿ ಆ ವಿಚಾರ ಕೈಬಿಡಬೇಕಾಯಿತು. ಪಂಜಾಬ್‌ ಸಮಸ್ಯೆಗೆ ಇದು ಬಹುದೊಡ್ಡ 
ಉತ್ತರವಾಗಿತ್ತು. 

ಅಸ್ಪಶ್ಯರು ತಮ್ಮ ಹಿಡಿತದಲ್ಲೇ ಇರಬೇಕು. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಶಕ್ತಿ ಪ್ರದರ್ಶನ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಹಿಂದೂ ಮತಾಂಧರು ಅರಿತುಕೊಂಡಿದ್ದರು. ಆದರೆ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು 
ಮತಾಂತರ ಮತ್ತು ಇತರ ಹೋರಾಟಗಳ ಮೂಲಕ ಹಿಂದೂ ಮತಾಂಧತೆಯ ಪಾಶವೀ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅ೦ಬೇಡ್ಜರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೀಖನಗಚು 


ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ದುರ್ಬಲಗೊಳಿಸಿದರು. ಇದರಿಂದಾಗಿ ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು ಘನತೆ 
ಗೌರವಗಳೊಂದಿಗೆ ಬದುಕಲು ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. ಒಂದುವೇಳೆ ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮದ 
ಸಹೋದರತ್ವದ ಮೌಲ್ಯಗಳಿಗೆ ಮಾರುಹೋಗಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು ಇಸ್ತಾಂಗೆ ಮತಾಂತರ 
ಹೊಂದಿದ್ದರೆ ಭಾರತದೇಶ ಕೋಮುಸ೦ಘರ್ಷಗಳ ರಣರಂಗವಾಗುತ್ತಿತ್ತು ಈ ರಾಜಕೀಯ 
ಗಂಡಾಂತರವನ್ನು ಅವರು ಅರಿತಿದ್ದರು. 

2600 ವರ್ಷಗಳಷ್ಟು ಇತಿಹಾಸವುಳ್ಳ ಬೌದ್ಧಧರ್ಮ ತರ್ಕಬದ್ಧವಾಗಿದೆ. 
ಮಾನವೀಯವಾಗಿದೆ. ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ಮನೋಭಾವದಿಂದಾಗಿ ಅತ್ಯಾಧುನಿಕವಾಗಿದೆ. ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ 
ಮಿಗಿಲಾಗಿ ಈ ಶಾಂತಿಪ್ರಿಯ ಧರ್ಮ ಬೇರಾವ ಧರ್ಮಗಳ ಒರುದ್ದ ಸೆಟೆದು ನಿಲ್ಲುವಂತಹ 
ಅನುಯಾಯಿಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿಲ್ಲ. ಅನುಕಂಪವೇ ಇದರ ಜೀವಾಳವಾಗಿದೆ. ಯಾರಾದರೂ 
ಅನುಸರಿಸಬಹುದಾದಂಥ ಜೀವನಮಾರ್ಗ ಇದಾದುದರಿಂದ ಯಾವುದೇ ಧರ್ಮದ 
ಎರುದ್ಧ ಸಂಘರ್ಷಕ್ಕೆ ಇಳಿಯದೆ ವೈಚಾರಿಕತೆ ಮೂಲಕ ಬೆಳೆಯುವಂಥದ್ದಾ ಗಿದೆ. ಹೀಗಾಗಿ 
ಬಾಬಾಸಾಹೇಬರು ಬೌದ್ಧ. ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಮತಾಂತರ ಮಾಡುವುದರ ಮೂಲಕ ದೇಶದಲ್ಲಿ 
ಶಾಂತಿ ನೆಲೆಸುವುದಕ್ಕೆ ಕಾಣಿಕೆ ಸಲ್ಲಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಎಲ್ಲ ಕಾರಣಗಳಿಂದ ದಲಿತರಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ 
ಹಿಂದೂಗಳು, ಮುಸ್ಲಿಮರು ಮತ್ತು ಮಹಿಳೆಯರು ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ್‌ ಅವರನ್ನು 
ಗೌರವಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಕೃತಜ್ಞತೆ ಸಲ್ಲಿಸಬೇಕು. 

ಸಾಮೂಹಿಕ ಕೃಷಿ ಮತ್ತು ಸರ್ಕಾರಿ ಕ್ಷೇತ್ರದ ಉದ್ಯಮಗಳನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸುವಂಥ ಸ್ಪೇಟ್‌ 
ಸಮಾಜವಾದ ಅವರ ಗುರಿಯಾಗಿತ್ತು. ಇಂದಿನ ಉದಾರೀಕರಣ-ಖಾಸಗೀಕರಣ- 
ಜಾಗತೀಕರಣ (ಎಲ್‌.ಪಿ.ಜಿ)ದ ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ಈ ಕುರಿತು ಕೂಡ ದೇಶಾದ್ಯಂತ ಹೆಚ್ಚಿನ 
ಚರ್ಜೆಯಾಗುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 


* ೫ ೫% 
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ಹಾಗೂ ಇತರ ನೇಣನಗಚು 


wy 


ಅಮೆರಿಕದಲ್ಲಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌: 
ಶತಮಾನದ ಸಂಭ್ರಮ 


ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ (1891-1956) ಅವರು 
ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರ ಮತ್ತು ರಾಜಕೀಯಶಾಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ವಿಶೇಷ 
ಎಷಯವಾಗಿ ಪಡೆದು 1912ರಲ್ಲಿ ಮುಂಬೈ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯ 
ದಿಂದ ಬಿ.ಎ. ಪದವೀಧರರಾದರು. ಇದೇ ಸದಂರ್ಭದಲ್ಲಿ ಮಗ 
ಯಶವಂತನ ಜನನವಾಯಿತು. 


1913ರಲ್ಲಿ ಬರೋಡಾ ಸಂಸ್ಥಾನದ ಆಡಳಿತ ಕಚೇರಿಯಲ್ಲಿ 
ಕ್ಮ ನೌಕರಿ ದೊರೆಯಿತು. ಆದರೆ 1913ನೇ ಫೆಬ್ರುವರಿ 2ರಂದು ತಂದೆ 
ರಾಮಜಿ ನಿಧನರಾದ ಕಾರಣ ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ ಮುಂಬೈಗೆ 
ಬಂದರು. ಅದೇ ವರ್ಷ ಬರೋಡಾದ ಸಯಾಜಿರಾವ್‌ 
ಗಾಯಕವಾಡ ಮಹಾರಾಜರು, ನ್ಯೂಯಾರ್ಕ್‌ನ ಕೊಲಂಬಿಯಾ 
ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯದಲ್ಲಿ ಸ್ನಾತಕೋತ್ತರ ಪದವಿ ಪಡೆಯಲಿಚ್ಛಿಸು 
ವವರಿಗೆ ಮೂರು ವರ್ಷಗಳ ವರೆಗೆ 11.50 ಪೌಂಡ್‌ಗಳಷ್ಟು 
ಮಾಸಿಕ ಎದ್ಯಾರ್ಥಿ ವೇತನ ನೀಡುವುದಾಗಿ ಪ್ರಕಟಿಸಿದರು. 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರಿಗೆ ಈ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿ ವೇತನ ದೊರೆತ ಕಾರಣ ಅವರ 

ಜೀವನದ ಗತಿಯೇ ಬೇರೆಯಾಯಿತು. 


1913ನೇ ಜುಲೈ ಮೂರನೇ ವಾರದಲ್ಲಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು 
ನ್ಯೂಯಾರ್ಕ್‌ ತಲುಪಿದರು. ಕೊಲಂಬಿಯಾ ಎಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯದ 
ರಾಜಕೀಂರಶು ವಿಜ್ಞಾನ ವಿಬಾಗದಲ್ಲಿ ಸ್ನಾತಕೋತ್ತರ 
ಎದ್ಯಾರ್ಥಿಯಾಗಿ ಸೇರಿದರು. ಆರಂಭದಲ್ಲಿ ಎಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯದ 
ವತಾರ್ನಿಂಗ್‌ ಹೈಟ್ಸ್‌ ಕ್ಯಾಂಪಸ್‌ನ ಹಾರ್ಟಿ ಹಾಲ್‌ 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 
ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಣನಗಟು 


ಡಾರ್ಮಿಟರಿಯಲ್ಲಿ ಉಳಿದರು. ಒಂದು ವಾರದ ನಂತರ ಭಾರತೀಯ ವಿದ್ದಾ ಬರ್ಥಿಗಳು 
ಸೇರಿ ನಡೆಸುತ್ತಿದ್ದ ಕಾಸ್ಕೊಪೊಲಿಟನ್‌ ಕ್ಷಬ್‌ಗೆ ಸೇರ್ಪಡೆಯಾದರು. ಕೊನೆಗೆ ಪಾರ್ಸಿ 
ಗೆಳೆಯ ನವಲ್‌ ಭಥೇನಾ ಜೊತೆ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯದ ಲಿವಿಂಗ್‌ಸ್ಪನ್‌ ಹಾಲ್‌ನ 
ಡಾರ್ಮಿಟರಿಯಲ್ಲಿ ಉಳಿದುಕೊಂಡರು. 


ಜಾನ್‌ ದೆವೆ, ಜೇಮ್ಸ್‌ ಶಾರ್ಟ್‌ವೆಲ್‌, ಎಡ್ಡಿನ್‌ ಸೆಲಿಗ್ಗನ್‌ ಮತ್ತು ಜೇಮ್ಸ್‌ ರಾಬಿನ್ಸನ್‌ 
ಅವರ ಅಚ್ಚುಮೆಚ್ಚಿನ ಎದ್ಳಾ ್ಯರ್ಥಿಯಾದರು. ಖ್ಯಾತ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಯ ಸಎಡ್ವಿನ್‌ ಸ ಸೆಲಿಗ್ಮನ್‌ 
(1861- 1939) ಆ ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಬಗ್ಗೆ ಕಸ ಆಸಕ್ತಿ ವಹಿಸಿದ್ದ: ರು. 


ಮೂರು ವರ್ಷಗಳ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರ, ಇತಿಹಾಸ, 
ಸಮಾಜಶಾಸ್ತ್ರ ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನ, ಮಾನವಶಾಸ್ತ್ರ ರಾಜಕೀಯಶಾಸ್ತ್ರ ಫ್ರೇಂಚ್‌ ಮತ್ತು ಜರ್ಮನ್‌ 
ಭಾಷೆಗಳಿಗೆ ಸಂಬ೦ಧಿಸಿದ ವಿಷಯಗಳ ಅಧ್ಯಯನ ಮಾಡಿದರು. 


1915ನೇ ಜೂನ್‌ ತಿಂಗಳಲ್ಲಿ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರ ವನ್ನು ಪ್ರಧಾನ ವಿಷಯವಾಗಿ 
ತೆಗೆದುಕೊಂಡು ಎಂ.ಎ. ಪದವೀಧರರಾದರು. ಸಹಾ ಗ್‌ Commerce’ 
ಎ೦ಬ ಶೀರ್ಷಿಕೆಯಡಿ ಸಂಶೋಧನಾ ಪ್ರಬಂಧ ಮಂಡಿಸಿದರು. ಈ ವಿಶಿಷ್ಟ ಪ್ರಬಂಧವನ್ನು 
ಮೆಚ್ಚಿದ ಅವರ ಪ್ರಾಧ್ಯಾಪಕರು ಮತ್ತು ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿ ಮಿತ್ರರು ಸೇರಿ ನ್‌ ಗೌರವಾರ್ಥ 
ಕಾಟ ಏರ್ಪಡಿಸಿದರು. 1916ರಲ್ಲಿ ಅವರು *Natonal Dividend of India- 
A historic and analytical study’ ಎ೦ಬ ಇನ್ನೊಂದು ಎಂ.ಎ. 
ಮಹಾಪ್ರಬಂಧವನ್ನು ಮಂಡಿಸಿದರು. ನಂತರ ಇದುವೇ ಅವರ ಪಿಎಚ್‌.ಡಿಗೆ 
ಮೂಲವಾಯಿತು. 1916ನೇ ಮೇ 9ರಂದು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಮಾನವಶಾಸ್ತ್ರ ವಿಚಾರ 
ಸಂಕಿರಣದಲ್ಲಿ '[astes in India, Their Mechanism, Genesis and Development ಎಂಬ ಪುಂಧ 
ಮಂಡನೆ ಮಾಡಿದರು. ಪ್ರೊ. ಅಲೆಕ್ಸಾಂಡರ್‌ ಗೋಲ್ಡನ್‌ವೀಸರ್‌ ಅವರ 
ಮಾರ್ಗದರ್ಶನದಲ್ಲಿ ಈ ಪ್ರಬ೦ಧವನ್ನು ಸಿದ್ಧಪಡಿಸಲಾಗಿತ್ತು. ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಈ 
ಪ್ರಬಂಧದ ಬಗ್ಗೆ ಬಹಳ ಹೆಮ್ಮೆ ತಾಳಿದ್ದರು. ನಂತರ 1936ರಲ್ಲಿ ಇದು ವಿಸ್ನತಗೊಂಡು 
‘Annihilation of Caste’ ಗಂಥವಾಯಿತು. 


1916ನೇ ಜೂನ್‌ ತಿಂಗಳಲ್ಲಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಇಂಗ್ಲಂಡ್‌ಗೆ ಹೋದರು. ಅಕ್ಟೋಬರ್‌ 
ತಿಂಗಳಲ್ಲಿ ಕಾನೂನಿನ ವಿದ್ದಾ ರ್ಥಿಯಾಗಿ ಗೇಸ್‌ ಇನ್‌ ಶಿಕ್ಷಣ ಸಂಸ್ಥೆ ಮತ್ತು ಲಂಡನ್‌ 
ಸ್ಕೂಲ್‌ ಆಫ್‌ ಎಕನಾಮಿಕ್ಸ್‌ ಅಂಡ್‌ ಪಾಲಿಟಿಕಲ್‌ ಸೈನ್ಸ್‌ ಸಂಸ್ಥೆ ಸೇರಿದರು. ಇಲ್ಲಿ ಅವರಿಗೆ 
ಪಿಎಚ್‌.ಡಿ ಮಾಡಲು ಅವಕಾಶ ನೀಡಲಾಯಿತು. ಆದರೆ 1917ರಲ್ಲಿ ಅವರ 
ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿವೇತನದ ಅವಧಿ ಮುಗಿದ ಕಾರಣ ಜೂನ್‌ ತಿಂಗಳಲ್ಲಿ ಭಾರತಕ್ಕೆ 
ಮರಳಬೇಕಾಯಿತು. ಆದರೆ ನಾಲ್ಕು ವರ್ಷಗಳೊಳಗೆ ಮಹಾಪ್ರಬ೦ಧ ಮಂಡಿಸಲು 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೆಂಡ್ಚರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಣನಗಚು 


ಅವರಿಗೆ ಅವಕಾಶ ನೀಡಲಾಯಿತು. ಭಾರತಕ್ಕೆ ಮರಳುವ ವೇಳೆ ಅವರು ತಮ್ಮ 
ಅತ್ಯಮೂಲ್ಯ ಗ್ರಂಥಗಳನ್ನು ಹಡಗಿನ ಮೂಲಕ ಸಾಗಿಸುವ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮಾಡಿದರು. ಆದರೆ 
ಜರ್ಮನ್‌ ಸಬ್‌ಮರಿನ್‌ನ ಬಾಂಬ್‌ ದಾಳಿಗೆ ಈಡಾಗಿ ಆ ಹಡಗು ಮುಳುಗಿದ ಕಾರಣ 
ಅವರು ಸಂಗ್ರಹಿಸಿದ್ದ ಆ ಗ್ರಂಥಗಳು ನೀರುಪಾಲಾದವು! 

ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿವೇತನ ಪಡೆಯುವಾಗ ವಿಧಿಸಿದ ಷರತ್ತಿನ ಪ್ರಕಾರ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು 
ಬರೋಡಾ ಸಂಸ್ಥಾನದ ಮಿಲಿಟರಿ ಕಾರ್ಯದರ್ಶಿಯಾಗಿ ನೇಮಕಗೊಂಡರು. ಆದರೆ 
ಸವರ್ಣೀಯ ಸಿಪಾಯಿ ಮುಂತಾದವರ ಅಸಹಕಾರದಿಂದಾಗಿ ಆ ಹುದ್ದೆಗೆ 1917ನೇ 
ನವೆಂಬರ್‌ನಲ್ಲಿ ರಾಜೀನಾಮೆ ನೀಡಿ ಮುಂಬೈಗೆ ಮರಳಬೇಕಾಯಿತು. ಅಮೆರಿಕ ಮತ್ತು 
ಇಂಗ್ಲಂಡ್‌ ಸುತ್ತಿ ಭಾರತಕ್ಕೆ ಬಂದು ಬರೋಡಾ ಸಂಸ್ಥಾನದ ಉನ್ನತ ಹುದ್ದೆಯನ್ನು 
ಅಲಂಕರಿಸಿದರೂ ಅಲ್ಲಿನ ಸಿಪಾಯಿಗಳು ಅವರಿಗೆ ಕುಡಿಯಲು ನೀರು ಕೂಡ 
ಕೊಡುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಕಡತಗಳನ್ನು ಎರಡು ಕೋಲುಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಹಿಡಿದುಕೊಂಡು ತರುತ್ತಿದ್ದರು! 


ತಮ್ಮ 22ನೇ ವಯಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಕೊಲಂಬಿಯಾ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯದಲ್ಲಿ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಯಾಗಿ 
ಸೇರಿದ ನಂತರ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಮೊದಲ ಬಾರಿಗೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಮಾನತೆಯನ್ನು 
ಅನುಭವಿಸಿದ್ದಾಗಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಅಲ್ಲಿನ ಬುದ್ಧಿಜೀವಿಗಳ ಸಂಪರ್ಕ ಮತ್ತು 
ಲೋವ್‌ ಗ್ರಂಥಾಲಯ ಅವರ ಪ್ರತಿಭಾ ವಿಕಾಸಕ್ಕೆ ಸಿಕ್ಕ ಮೊದಲ ಅವಕಾಶಗಳಾಗಿದ್ದವು. 

1919ರಲ್ಲಿ ವಿದ್ಯಾಭ್ಯಾಸ ಮುಂದುವರಿಸಲು ಲಂಡನ್‌ಗೆ ತೆರಳಿದರು. ಲಂಡನ್‌ ಸ್ಕೂಲ್‌ 
ಆಫ್‌ ಎಕನಾಮಿಕ್ಸ್‌ನಲ್ಲಿ ಡಾಕ್ಟರ್‌ ಆಫ್‌ ಸೈನ್ಸ್‌ ಪಿಎಚ್‌.ಡಿ ಪದವಿ ಪಡೆದು 1923ರಂದು 
ಭಾರತಕ್ಕೆ ಮರಳಿದಾಗ ಅವರು ದೇಶದಲ್ಲಿ ಅತಿ ಹೆಚ್ಚು ಪದವಿಗಳನ್ನು ಪಡೆದ 
ಮೊದಲಿಗರಾಗಿದ್ದರು. ನಂತರ 1927ರಲ್ಲಿ ಕೊಲಂಬಿಯಾ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯದಿಂದಲೂ 
ಅವರಿಗೆ ಪಿಎಚ್‌.ಡಿ. ಪದವಿ ಲಭಿಸಿತು. ಕಾನೂನಿನ ಚಕ್ರವನ್ನು ಸಾಮಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯದ 
ಕಡೆಗೆ ತಿರುಗಿಸುವ ಮೂಲಕ ನಾಗರಿಕ ಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಅವರು 
ಮಾಡಿದ ಅವಿಶ್ರಾಂತ ಪ್ರಯತ್ನ ಚಿರಸ್ಕರಣೀಯವಾಗಿದೆ. 


ಅವರ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸುಧಾರಣಾ ಕಾರ್ಯ ಮತ್ತು ಮಾನವ ಹಕ್ಕುಗಳಿಗಾಗಿ ನಡೆಸಿದ 
ಹೋರಾಟಕ್ಕಾಗಿ ಕೊಲಂಬಿಯಾ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯ 1952ರಲ್ಲಿ ಅವರಿಗೆ ಗೌರವ ಡಾಕ್ಟರೇಟ್‌ 
ಪ್ರಶಸ್ತಿ ಪ್ರದಾನ ಮಾಡಿ "ಭಾರತ ಸಂವಿಧಾನ ಶಿಲ್ಲಿ' ಎಂದು ಗೌರವಿಸಿತು. "ಅಂಬೇಡ್ಕರರು 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ, ಸಮಾನತೆ ಮತ್ತು ಭ್ರಾತೃತ್ವದ ಸಮರ್ಥಕರು' ಎಂದು ಸಾರಿತು. 

1995ರಲ್ಲಿ ಇಂಗ್ಲೆಂಡಿನ ಅಂಬೇಡ್ಕರವಾದಿಗಳು ಮತ್ತು ಬೌದ್ಧಸಂಘದವರು 
ಜಂಟಿಯಾಗಿ ಕೊಲಂಬಿಯಾ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯದ ಲೆಹ್‌ಮನ್‌ ಗ್ರಂಥಾಲಯಕ್ಕೆ 
ಎದೆಮಟ್ಟದ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಮೂರ್ತಿಯನ್ನು ದೇಣಿಗೆಯಾಗಿ ನೀಡಿದರು. 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ದರ್‌ 
ಹಾಗೂ ಇತರ ಲಿಣುನಗಟು 


ಭಾರತೀಯ ಸಾಂವಿಧಾನಿಕ ಕಾನೂನಿಗೆ ಸಂಬಂಧಸಿದಂತೆ ಭಾರತ ಸರ್ಕಾರ 2010ನೇ 
ಏಪ್ರಿಲ್‌ 13ರಂದು, ಅಂಬೇಡ್ಕರರ 120ನೇ ಜನ್ಮದಿನೋತ್ಸವದ ಸ್ಮರಣಾರ್ಥ ಕೊಲಂಬಿಯಾ 
ಕಾನೂನು ಶಾಲೆಯಲ್ಲಿ ಡಾ. ಬಿ.ಆರ್‌. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಪೀಠ ಸ್ಥಾಪನೆಗೆ ಧನಸಹಾಯ 


ಮಾಡಿತು. 


ಲೆಹ್‌ಮನ್‌ ಗಥಾಲಯ 


ಕೊಲಂಬಿಯಾ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯದ ಲೆಹ್‌ಮನ್‌ Head ರಾಜಕೀಯ ವಿಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಗಂಥಗಳ ಭಂಡಾರವಿದು. ಬಾಬಾ ಸಾಹೇಬ್‌ ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಪತ್ಥಳಿ ಇರುವ 
ಕಾರಣ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಪ್ರಿಯರ ಅಚ್ಚುಮೆಚ್ಚಿನ ತಾಣವಾಗಿದೆ. 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅ೦ಬೇಡ್ಡರ್‌ 
ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೆಂಖನಗಜು 
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ಎಷ 
ಜ್‌ [ಹೆ 


ನ್ಯೂಯಾಕ್‌ ತ ಗ್ದ 
ಅಟ್ಲಾಂಟಿಕ್‌ ಸಮುದ್ರದಲ್ಲಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ “ ಪ್ರತಿಮೆ ಇರುವ ನಡುಗಡ್ಡೆಯಿಂದ 


ನ್ಯೂಯಾರ್ಕ್‌ನ ಪಕ್ಷಿನೋಟ. 


ಕೊಲಂಬಿಯಾ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯದ 
ಇನ್ನೊಂದು ಚಿತ್ರ 


ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಪ್ರತಿಮೆ 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅ೦ಖೇಡ್ಡರ್‌ 
ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಣನಗಚು 


11811111111 


ಲೊವ್‌ ಗ್ರಂಥಾಲಯ 

ನ್ಯೂಯಾರ್ಕ್‌ನಲ್ಲಿ ಕೊಲಂಬಿಯಾ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯ 1754ರಲ್ಲಿ ಪ್ರಾರಂಭವಾಯಿತು. 
ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯದ ಅಧ್ಯಕ್ಷ ಸೆಥ್‌ ಲೊವ್‌ ಅವರು ತಮ್ಮ ತಂದೆ ಏಬಿಯಲ್‌ ಲೊವ್‌ 
ಸ್ಮರಣಾರ್ಥ ಲೊವ್‌ ಗ್ರಂಥಾಲಯ ನಿರ್ಮಾಣಕ್ಕೆ ದೇಣಿಗೆ ನೀಡಿದರು. 1893ರಲ್ಲಿ ಇದರ 
ನಿರ್ಮಾಣ ಆರಂಭವಾಯಿತು. ನಿರ್ಮಾಣಗೊಂಡ ಮೊದಲಿನ ದಶಕಗಳಲ್ಲಿ ಇದು 
ಕೊಲಂಬಿಯಾದ ಕೇಂದ್ರ ಗಂಥಾಲಯವಾಗಿತ್ತು. ಇದರ ಗುಮ್ಮಟ ಇಡೀ ಅಮೆರಿಕದಲ್ಲೇ 
ಬೃಹತ್‌ ಆಗಿದೆ. 


1934ರಲ್ಲಿ ಬಟ್ಟರ್‌ ಗ್ರಂಥಾಲಯದ ನಿರ್ಮಾಣವಾದ ಮೇಲೆ ಈ ಲೊವ್‌ 
ಗ್ರಂಥಾಲಯ ಕಟ್ಟಡ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯದ ಆಡಳಿತ ಕಚೇರಿ ಮತ್ತು ಐತಿಹಾಸಿಕ ಮಹತ್ವದ 
ಸಮಾರಂಭಗಳನ್ನು ಏರ್ಪಡಿಸುವ ಸ್ಥಳವಾಗಿದೆ. 

ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಕೊಲಂಬಿಯಾ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯ ಸೇರಿ ನೂರು ವರ್ಷಗಳಾದ 
ಸಂದರ್ಭವಾದ 2013ರಲ್ಲಿ ಕೊಲಂಬಿಯಾ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಗೌರವಾರ್ಥ, 
ಅವರ ಪ್ರೀತಿಯ ಲೊವ್‌ ಗ್ರಂಥಾಲಯ ಕಟ್ಟಡದಲ್ಲಿ ಸಮಾರಂಭ ಏರ್ಪಡಿಸಿತ್ತು. ಅವರು 
ಸ್ನಾತಕೋತ್ತರ ಪದವಿ ಪಡೆದು 100 ವರ್ಷ ಕಳೆದ ಈ 2015ರ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ 
ಕಡೆ ಶತಮಾನೋತ್ಸವ ಆಚರಿಸಲಾಗುತ್ತಿದೆ. 
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ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೆಿಂಖಐನಗಜಚು 


x OSS ee 
ಆ 


ಜಾ 
ಹೆ 
ಇಳ ೫ 


yg 


) 


ಕತ 
we ॥ 


ರೊಟುಂಡಾ: ಲೊವ್‌ ಸ್ಮಾರಕ ಗ್ರಂಥಾಲಯದ ಮಧ್ಯೆ ಬೃಹತ್‌ ಗೋಪುರದ ಕೆಳಗಿರುವ 
ವೃತ್ತಾಕಾರದ ಓದುವ ಕೋಣೆ (ರೊಟುಂಡಾ). ಅಂಬೇಡ್ಕರರು 1913ರಿಂದ 1916ರ ವರೆಗೆ 
ತಮ್ಮ ಬಹಳಷ್ಟು ಸಮಯವನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಓದುವುದರಲ್ಲಿ ಕಳೆದಿದ್ದಾರೆ. ಅವರ ಪ್ರತಿಭಾ ಏಕಾಸಕ್ಕೆ 
ಈ ಸ್ಥಳ ಹೆಚ್ಚಿನ ಅವಕಾಶ ಕಲ್ಲಿಸಿದ್ದರಿಂದಲೇ ಇದು ಅವರ ಅಚ್ಚುಮೆಚ್ಚಿನ 
ಗ್ರಂಥಾಲಯವಾಗಿತ್ತು. 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅ೦ಖೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ನೇಣನಗಟು 


| ಅಲ್ಮಾ ಮಾತೆರ್‌: ಲೊವ್‌ ಗ್ರಂಥಾಲಯದ ಎದುರಿಗೆ ಭಾರಿ ವಿಸ್ತಾರದ ಬೃಹತ್‌ 
ಮೆಟ್ಟಲುಗಳಿವೆ. ಕೊಲಂಬಿಯಾ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯದ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳಿಗೆ ಇದು ಆಕರ್ಷಕ 
ತಾಣವಾಗಿದೆ. ಉದ್ದನೆಯ ಆಸನಗಳಂತಿರುವ ಮೆಟ್ಟಿಲುಗಳುಳ್ಳ ಈ ವಿಶಾಲ ಪ್ರದೇಶವನ್ನು 
ಗ್ರೀಕ್‌ ಬಯಲು ರಂಗಮಂದಿರದ ಮಾದರಿಯಲ್ಲಿ ನಿರ್ಮಿಸಲಾಗಿದೆ. ಗಂಥಾಲಯದ 
ಎದುರು "ಅಲ್ಲಾ ಮಾತೆರ್‌' (ಲ್ಯಾಟಿನ್‌ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ "ಪೋಷಣೆಯ ತಾಯಿ?) ಪ್ರತಿಮೆಯ 
ಎರಡೂ ಕೈಗಳ ಮೇಲೆ ದೀಪಗಳನ್ನು ರಚಿಸಲಾಗಿದೆ. ಅವು ಬುದ್ಧಿಮತ್ತೆ ಮತ್ತು ಕಲಿಕೆಯ 
ಪ್ರತೀಕಗಳಾಗಿವೆ. ಅಲ್ಮಾಮಾತೆರ್‌ ಹಿಡಿದ ದಂಡದ ಮೇಲೆ ಬೌದ್ಧಿಕ ಸಂಕೇತವಾಗಿ ಧ್ಯಾನಸ್ಥ 
ಗೂಬೆ ಇದೆ. 


ಜಾನ್‌ ದೇವೆ: 20ನೇ ಶತಮಾನದ ಪ್ರಮುಖ ಶಿಕ್ಷಣ 
ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನಿಗಳಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬರಾಗಿದ್ದ ಜಾನ್‌ ದೇವೆ (1859- 
1952) ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಮೇಲೆ ಭಾರಿ ಪ್ರಭಾವ ಬೀರಿದ 
ಉದಾರವಾದಿ ಪ್ರಾಧ್ಯಾಪಕರಾಗಿದ್ದರು. ಸಮಾನತೆ 
ಮತ್ತು ಸಾವರಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯದ ಕುರಿತ ಅವರ 
ಚಿಂತನೆಗಳು ಯುವ ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಮೇಲೆ ಆಳವಾದ 
ಪರಿಣಾಮ ಬೀರಿದವು. 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 
ಹಾಗೂ ಇತರ ಲಿಣಉನಗಟು 


ಜೇಮ್ಸ್‌ ಶಾಟ್‌ವೆಲ್‌: ಇತಿಹಾಸ ತಜ್ಞಜೇಮ್ಸ್‌ 
ಶಾಟ್‌ವೆಲ್‌ (1874-1965) ಅವರು ಅ೦ಬೇಡ್ಕರ್‌ ಮೇಲೆ 
ಪ್ರಭಾವ ಬೀರಿದ ಇನ್ನೊಬ್ಬ ಪ್ರಾಧ್ಯಾಪಕರು. 1919ರಲ್ಲಿ 
ಸ್ಥಾಪನೆಯಾದ ಅಂತರ್ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಾರ್ಮಿಕ ಸಂಘಟನೆ 
(ಐ.ಎಲ್‌.ಒ) ರೂವಾರಿ. ಎಶ್ವಸಂಸ್ಥೆ ಮಾನವ ಹಕ್ಕುತಳ 


ಘೋಷಣೆ ಮಾಡುವಲ್ಲಿ ಪ್ರಮುಖ ಪಾತ್ರ ವಹಿಸಿದವರು. 


ಯುವ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌: ಕೊಲಂಬಿಂರರಾ 
ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯದಲ್ಲಿ ಯುವ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 1915ರಲ್ಲಿ 
ಸ್ನಾತಕೋತ್ತರ ಪದವಿ ಪಡೆದರು. ಅವರು ಈ ಪದವಿ 
ಪಡೆದು ಇಂದಿಗೆ ಒಂದು ಶತಮಾನವಾಯಿತು. 
ಇದೊಂದು ಐತಿಹಾಸಿಕ ಘಟನೆ. ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದ 
ಜನರ ವಿಮೋಚನೆಗೆ ಶಿಕ್ಷಣ ಬಹು ದೊಡ್ಡ ಮಾಧ್ಯಮ. 
- ನಿರಕ್ಷರತೆಯೆ ಅಸಹ್ಯ ಬಡತನ. ಜ್ಞಾನಸಂಪತ್ತನ್ನು 
ಯಾರಿಂದಲೂ ಕದಿಯಲು ಸಾಧ್ಯವಲ್ಲ. 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅ೦ಖೇಡ್ದರ್‌ 
ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಣನಗಟಚು 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಆರ್ಥಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆ 


ಹಾ 


ಬಸವಣ್ಣನವರು 850 ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ ಜಾತಿಭೇದ, 
ವರ್ಣಭೇದ, ಲಿಂಗಭೇದ, ವರ್ಗಭೇದ ಮತ್ತು ಕಾಯಕಭೇದ 
ಗಳಿಲ್ಲದ ಹೊಸ ಪರ್ಯಾಯ ಸಮಾಜವನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸುವಲ್ಲಿ 
ಯಶಸ್ಸು ಸಾಧಿಸಿದರು, ಅವರ ಸರ್ವಸಮಾನತೆಯ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ 
ವಾದಿ ಸಮಾಜ, "21ನೇ ಶತಮಾನದ ನಮ್ಮ ಸಮಾಜ 
ಹೇಗಿರಬೇಕು” ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಮುನ್ಸೂಚನೆಯಾಗಿದೆ. 


ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವವಾದಿ ನೆಲೆಯ ಚಿಂತನಮಂಥನಕ್ಕಾಗಿ ಬೇಕಾದ 
ಅನುಭವ ಮಂಟಪ "ಅನುಭವ ಮಂಟಪ" ಎಂಬುದು 
ವಿಶಿಷ್ಠವಾದ ಸಮಾಜೋ ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಂಸತ್‌ ಆಗಿದೆ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅನುಭವ ಮಂಟಪ ಸ್ಥಾಪಿಸುವುದರ 
ಮೂಲಕ ಜನರಲ್ಲಿ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ಅರಿವು ಮೂಡಿಸಿದ್ದರು. 
ಅಸ್ಪ] ಶ್ಯರು ಮೊದಲು ಮಾಡಿ ವಿವಿಧ ಜಾತಿಗಳ ಜನ ಅನುಭವ 
ಮಂಟಪದಲ್ಲಿದ್ದರು. 770 ಅಮರಗಣಂ೦ಗಳಲ್ಲಿ ಬಹುಪಾಲು 
ಮಂದಿ ವಿವಿಧ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳೇ ಆಗಿದ್ದರು. ಲೋಕವೇ 
ತಾನಾದವನು ಅಂದರೆ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೇ ಬಯಸು 
ವವನು ಮಾತ್ರ ಗಣ ಎಂದು ಕರೆಯಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. ಹೀಗೆ ಶರಣರು 
ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ಆರ್ಥಿಕ, ಸಾವರಾಜಿಕ ಮತ್ತು ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಅಸಮಾನತೆಗಳಿಗೆ ಎರುದ್ಧ ವಾಗಿದ್ದರು. 

ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ಆಶಯಗಳಿಗೆ ಪೂರಕವಾದ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು 
ವಚನಕಾರರೆಲ್ಲ ಹೊಂದಿದ್ದರು ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಅವರ ಚಳವಳಿ ಮತ್ತು 
ವಚನಗಳು ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿವೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೆಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಖನಗಜು 


ಮೂಲಕ ದೇವರನ್ನು ಖಾಸಗೀಕರಣಗೊಳಿಸಿದರು. ಜಂಗಮ ಲಿಂಗದ ಮೂಲಕ 
ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಸಾಮಾಜೀಕರಣಗೊಳಿಸಿದರು. ಮನುಷ್ಯ ನಿಜವಾಗಿಯೂ 
ಸಾಮಾಜೀಕರಣಗೊಂಡಾಗ ಜೀವಕಾರುಣ್ಯದಿಂದ ತುಂಬಿದ ಸರ್ವಸಮಾನತೆಯ 
ಪ್ರಜ್ಞೆಯುಳ್ಳ ಶರಣನೆಂದಿನಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. 

19ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್‌ ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನಿ ಕಾರ್ಲ್‌ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ "ಜಗತ್ತಿನ 
ಕಾರ್ಮಿಕರೇ ಒಂದಾಗಿರಿ ನೀವು ಒಂದಾದರೆ ನಿಮ್ಮ ಸಂಕೋಲೆಗಳನ್ನು ಹೊರತುಪಡಿಸಿ 
ನೀವು ಏನನ್ನೂ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಸಾರಿದರು. ಬಸವಣ್ಣನವರು 12ನೇ 
ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ ಭಾರಿ ತೆರಿಗೆ ಮತ್ತು ಸುಲಿಗೆಯಿ೦ದ ನರಳುತ್ತಿದ್ದ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳನ್ನು, 
ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆಯಿ೦ದ ಬಳಲುತ್ತಿದ್ದ ದಲಿತರನ್ನು ಎಲ್ಲ ಹಕ್ಕುಗಳಿಂದ ವಂಚಿತರಾಗಿದ್ದ 
ಮಹಿಳೆಯರನ್ನು ವಿಮೋಚನೆಯ ದಾರಿಯೆಡೆಗೆ ತಂದರು. 


ವಿಶ್ವಸಂಸ್ಥೆಯ ಮಾನವಹಕ್ಕುಗಳು ಕೂಡ ಬಸವಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಹೊರತಾಗಿಲ್ಲ. 
ಜೀವಿಸುವ ಹಕ್ಕು, ಮಾತನಾಡುವ ಹಕ್ಕು, ವರ್ಗ, ವರ್ಣ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಭೇದ ನೀತಿಯ 
ವಿರುದ್ಧ ಹೋರಾಡುವ ಹಕ್ಕುಗಳು ಮಾನವಹಕ್ಕುಗಳಾಗುತ್ತವೆ. ವಿಶ್ವಸ೦ಸ್ಥೆಯ 
ಮಾನವಹಕ್ಕುಗಳ ವಿಭಾಗ ತನ್ನ 30 ಅ೦ಶಗಳ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮದಲ್ಲಿ ಈ ಮಾನವಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು 
ಕುರಿತು ವಿವರಿಸಿದೆ. ಈ ಎಲ್ಲ ಮಾನವ ಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು ಸಾಧಿಸುವುದೇ ವಚನಚಳವಳಿಯ 
ಗುರಿಯಾಗಿತ್ತು. 

ಕುಟುಂಬ ಪ್ರೇಮ, ಸಮಾಜ ಪೇಮ, ದೇಶಪ್ರೇಮ ಮತ್ತು ವಿಶ್ವಪ್ರೇಮ ಬಸವಧರ್ಮದ 
ಪ್ರೇಮತತ್ವವಾಗಿದೆ. ಇವೆಲ್ಲ ಕೂಡಿದಾಗಲೆ ಲಿಂಗಪ್ರೇಮವಾಗುತ್ತದೆ. "ಸತಿಪತಿಗಳೂಂದಾದ 
ಭಕ್ತಿ ಹಿತವಪ್ಪುದು ಶಿವಂಗೆ" ಎಂದು ಜೇಡರ ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರು ಕುಟುಂಬ ಪ್ರೇಮದ 
ಮಹತ್ವವನ್ನು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. "ಜೀವಿಸುವ ಜೀವಕ್ಕೆ ಶೃಂಗಾರ ಗಣಮೇಳಾಪ" ಎಂದು ಅಕ್ಕ 
ಮಹಾದೇವಿ ಸಮಾಜ ಪ್ರೇಮ ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. "ಕಳ್ಳ ನಾಣ್ಯ ಸಲುಗೆಗೆ ಸಲ್ಲದು ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣ 
ದೇಶಪ್ರೇಮ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. "ಆರಂಬವ ಮಾಡಿ ಸಂಸಾರ ಸ್ಥಿತಿ ಕಳೆಯದಿದ್ದರೆ ಆ ಆರಂಬವೆ 
ಕೇಡು' ಎಂದು ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ವಿಶ್ವಪ್ರೇಮ ಮೆರೆದಿದ್ದಾರೆ. 


ಬಸವಪ್ರಜ್ಞೆಯು ಆರ್ಥಿಕ ಸಮಾನತೆಯಿಂದ ಕೂಡಿದ ಮಾನವಹಕ್ಕುಗಳ 
ಜ್ಞೆಯಾಗಿದೆ; ಪ್ರಜಾಪುತ್ವವಾದಿ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಾಗಿದೆ; ಮುಂದುವರಿದ ಸಮಾಜವಾದಿ 
ಶ್ಲಯಾಗಿದೆ, ಅದಕ್ಕೂ ಮುಂದುವರಿದ ಸಮತಾವಾದಿ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಾಗಿದೆ. ಅಂತೆಯೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹಳೆಯ 33 ಕೋಟಿ ದೇವತೆಗಳನ್ನು ಆಚೆ ತಳ್ಳಿದ ನಂತರ ನಮಗೆ ಹೊಸ 
ಸರ್ವಸಮತಾವಾದಿ ದೇವರನ್ನು ಕೊಟ್ಟರು. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ 


ಮಾದಾರ ಚನ್ನಯ್ಯನ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಅಂಬಲಿಯನ್ನು ಕುಡಿಯುವ ದೇವರಾಗಿದ್ದಾನೆ. 
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ಬಡವರ, ಹಿಂದುಳಿದವರ, ದಲಿತರ, ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಒಟ್ಟಾರೆ ಇಡೀ ಮಾನವಕುಲದ 
ದೇವರಾಗಿದ್ದಾನೆ. 


"ಲಿ೦ಗ ವ್ಯಸನಿ ಜಂಗಮ ಪ್ರೇಮಿ" ಎಂದೆನಿಸಯ್ಯಾ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವಲ್ಲಿ 
ಮೌಲ್ಯಗಳಿಂದ ತುಂಬಿದ ಒಳಜಗತ್ತು ಹೊರ ಜಗತ್ತನ್ನು ಆಳಬೇಕೆಂದು ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ನಮ್ಮ ವ್ಯಸನಗಳೆಲ್ಲ ಒಳಜಗತ್ತಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿರಬೇಕು. ಆದರೆ ನಮ್ಮ ಪ್ರೇಮಭಾವ 
ಹೊರಜಗತ್ತಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿರಬೇಕು ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬಯಸುತ್ತಾರೆ. ಬಸವ ತತ್ತ್ವದ 
ಪ್ರಕಾರ ಮಾನವೀಯ ಮೌಲ್ಯಗಳು ಜಗತ್ತನ್ನು ಆಳಬೇಕು. ಆದರೆ ಇಂದು ಮಾರುಕಟ್ಟೆ 
ಮೌಲ್ಯಗಳು ಜಗತ್ತನ್ನು ಆಳತೊಡಗಿವೆ. ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರನ್ನು ಬಯಸುವವನು ಭಕ್ತ. ಸಕಲ 
ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಬಯಸುವವನು ಭವಿ. ಸದ್ಯ ಜಗತ್ತು ಭವಿಗಳ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾಗುತ್ತಿದೆ. ಈ 
ಜಗತ್ತನ್ನು ಭಕ್ತರ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ ಮಾಡಿದಾಗ ಮಾತ್ರ ಮೇಲು ಕೀಳಿಲ್ಲದ, ಸುಲಿಗೆ ಇಲ್ಲದ, 
ಘನತೆವೆತ್ತ ಸ್ವತಂತ್ರ ಮಾನವನ ಉದಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ಹೊಸ ಮನುಷ್ಯರ 
ಸಮಾಜವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿತ್ತು. ದೇವರಿಗೆ 
ಶರಣಾಗುವುದೆಂದರೆ ಭವದಲ್ಲಿ ಯಾರಿಗೂ ಶರಣಾಗತರಾಗದೆ ಸ್ವತಂತ್ರಧೀರರಾಗಿ 
ಬದುಕುವುದು. "ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು ಸ್ವತಂತ್ರಧೀರರು” ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಸ್ವತಂತ್ರಧೀರರ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಮರ್ತ್ಯ ಲೋಕವೆಂಬುದು ಕರ್ತಾರನ 
ಕಮ್ಮಟವಾಗುತ್ತದೆ. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಅದು ಸ್ವಾರ್ಥಿಗಳ ಕಮ್ಮಟವಾಗುತ್ತದೆ. 


ಮಾನವನ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ವಿಕಸನಗೊಳ್ಳಬೇಕಾದರೆ ಮೊದಲಿಗೆ ಕಾಯಕ ಮಾಡಬೇಕು. 
ಅಂತರಂಗ ಶುದ್ಧಿಗಾಗಿ ಸಮರ್ಪಣಾ ಭಾವದ ಮೂಲಕ ಧ್ಯಾನ ಅಂದರೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ 
ಪೂಜೆ ಮತ್ತು ಬಹಿರಂಗ ಶುದ್ಧಿ ಗಾಗಿ ಕಾಯಕ ದಾಸೋಹದ ಮೂಲಕ ಜಂಗಮಲಿಂಗದ 
ಪೂಜೆ ಮಾಡಬೇಕು. ಅಂತರಂಗ ಶುದ್ಧಿಯಿಂದ ಆತ್ಮಕಲ್ಯಾಣವಾಗುತ್ತದೆ. ಬಹಿರಂಗ 
ಶುದ್ಧಿಯಿ೦ದ ಲೋಕಕಲ್ಯಾಣವಾಗುತ್ತದೆ. ಆತ್ಮಕಲ್ಯಾಣ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಆನಂದ ನೀಡಿದರೆ 
ಲೋಕಕಲ್ಯಾಣ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಮೂಡಿಸುವುದು. ಇವೆಲ್ಲ ಸೇರಿ ವ್ಯಷ್ಟಿ 
ಅನುಭವವಾಗುವುದು. ಅನುಭವ ಮಂಟಪದ ಚಿಂತನ-ಮಂಥನದಲ್ಲಿ ಸರ್ವರೂ 
ಸಮಷ್ಟಿ ಅನುಭವ ಪಡೆಯುವರು. ಈ ಸಮಷ್ಟಿ ಅನುಭವದ ಅರಿವೇ ಗುರುವಾಗಿ 
ಅನುಭಾವದೆಡೆಗೆ ಒಯ್ಯುವುದು. ಆಗ ಮಾನವ ನಿಜ ಮಾನವನಾಗುವನು. ಆ 
ನಿಜಮಾವನೇ ಶರಣ. ಆತನೇ ನವಮಾನವ. ಜಗತ್ತು ಇಂಥ ಶರಣರ ಸಂಕುಲವಾಗಬೇಕು 


ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬಯಸಿದ್ದರು. 

ನಮ್ಮೊಳಗೇ ನಾವು ಬಯಲಾಗುವ ಕ್ರಮವನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳಲು ಕೂಡ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಮಾರ್ಗದರ್ಶನ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಗುರು-ಲಿ೦ಗ-ಜ೦ಗಮ ಮತ್ತು ಕಾಯಕ- 
ಪ್ರಸಾದ-ದಾಸೋಹ ವಿಚಾರಗಳು ಬಹುಮುಖ್ಯವಾಗಿವೆ. 
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“ನಾನು ಆರಂಭವ ಮಾಡುವೆನಯ್ಯಾ ಗುರುಪೂಜೆಗೆಂದು, ನಾನು ಬೆವಹಾರವ 
ಮಾಡುವೆನಯ್ಯಾ ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆಗೆಂದು, ನಾನು ಪರಸೇವೆಯ ಮಾಡುವೆನಯ್ಯಾ 
ಜಂಗಮದಾಸೋಹಕ್ಕೆಂದು” ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವಾಗ ಕಾಯಕ ಕೇವಲ 
ಸ್ವಾವಲಂಬನೆಗಾಗಿ ಅಲ್ಲ, ಅದಕ್ಕೆ ತ್ರಿವಿಧ ದಾಸೋಹದ ಜವಾಬ್ದಾ ರಿಗಳಿವೆ ಎಂಬುದನ್ನು 
ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ. ನಮ್ಮ ಕಾಯಕದಿಂದ ಬಂದದ್ದನ್ನು ದೇವರ ಪ್ರಸಾದವಾಗಿ ಸ್ವೀಕರಿಸುವುದರ 
ಮೂಲಕ ಗಳಿಕೆಯ ಅಹಂನಿಂದ ಹೊರಬಂದು, ಆ ಗಳಿಸಿದ್ದನ್ನೆಲ್ಲ ನಮಗಾಗಿಯೇ ಖರ್ಚು 
ಮಾಡದೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯನ್ನು ಸಮರ್ಪಣಾ ಭಾವದಿಂದ ನಿಭಾಯಿಸುವುದಕ್ಕೆ 
ದಾಸೋಹವೆಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಅಂತೆಯೆ ಬಸವಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಗುರು-ಲಿಂಗ- 
ಜ೦ಗಮಕ್ಕೂ ಕಾಯಕ-ಪ್ರಸಾದ-ದಾಸೋಹಕ್ಕೂ ಅವಿನಾಭಾವ ಸಂಬಂಧವಿದೆ. 
ಇವುಗಳನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯ ನಿಜವಾದ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿ ಸಾಹಿತ್ಯವಾಗಿದೆ. 
ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಸಂಪೂರ್ಣ ಕ್ರಾಂತಿಯ ಬೀಜಮಂತ್ರಗಳಿವೆ. ವಚನಗಳು ಲೋಕಹಿತದ 
ಸಾಹಿತ್ಯ ಮತ್ತು ತತ್ತ್ವದ ಆಗರಗಳಾಗಿವೆ. 


ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ಬೀಸಿದ ಜಾಗತೀಕರಣದ ಜಾಲದಲ್ಲಿ ಜಗತ್ತು ಸಿಕ್ಕಿಕೊ೦ಡು 
ಒದ್ದಾಡುತ್ತಿದೆ. ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಾರುವ ಭಕ್ತಿಸಾಮ್ರಾಜ್ಯದ ಸ್ಥಾಪನೆಯಾದಾಗ ಮಾತ್ರ ಜಗತ್ತು 
ಎಲ್ಲರೀತಿಯ ಹಿಂಸೆ, ಸುಲಿಗೆ, ಗಲಭೆ ಮತ್ತು ಕ್ರೌರ್ಯದಿ೦ದ ಮುಕ್ತವಾಗುವುದು. 
ಸುಲಿಗೆಯ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಕ್ಕೆ ಭಕ್ತಿಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವೊ೦ದೇ ಉತ್ತರ ಎಂಬುದನ್ನು ಜಗತ್ತು 
ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವ ದಿನಗಳು ದೂರವಿಲ್ಲ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಬಡ್ಡಿರಹಿತ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರವೊ೦ದೇ 
ಈ ಜಗತ್ತನ್ನು ಕಾಪಾಡಬಲ್ಲುದು. ಯೋಗ್ಯ ಉತ್ಪಾದನೆ, ಯೋಗ್ಯ ಬಳಕೆ ಮತ್ತು ಯೋಗ್ಯ 
ವಿತರಣೆ ಇವು ಮೂರು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರದ ಪ್ರಮುಖ ಅಂಶಗಳಾಗಿವೆ. 
ಕಾಯಕವೆಂದರೆ ಯೋಗ್ಯವಾದುದನ್ನೇ ಉತ್ಪಾದಿಸುವ ಕ್ರಿಯೆ. ಪಸಾದವೆಂದರೆ ಯೋಗ್ಯ 
ಬಳಕೆ, ದಾಸೋಹವೆಂದರೆ ಯೋಗ್ಯ ವಿತರಣೆ. ಈ ಮೂರು ಆರ್ಥಿಕ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಗಳನ್ನು 
ಜಾಗತೀಕರಣದ ಮೂಲಕ ಹಾಳುಗೆಡವಿ ಭಾರತದಂಥ ಬಡರಾಷ್ಟ್ರಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ 
ಕಪಿಮುಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವುದೇ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ಮುಖ್ಯ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿದೆ. 
ರೈತರು, ಕೃಷಿಕಾರ್ಮಿಕರು, ದಲಿತರು, ಮಹಿಳೆಯರು ಮತ್ತು ಎಲ್ಲ ವಿಧವಾದ 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಧರ್ಮವಾದ ಬಸವಧರ್ಮ ಇಂಥ ಜಾಗತಿಕ ಬಿಕ್ಕಟ್ಟನ್ನು ಪರಿಹರಿಸುವ 
ಸಾಮರ್ಥ್ಯವನ್ನು ಹೊಂದಿದೆ. ಹೊಸ ಮಾನವೀಯ ಜಗತ್ತಿಗಾಗಿ ಬಸವಧರ್ಮದ 

ರಹಸ್ಯವನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವುದು ಈ ಕಾಲದ ತುರ್ತು ಅವಶ್ಯಕತೆಯಾಗಿದೆ. 
ಕಾಯಕವು ನಮ್ಮ ದೈಹಿಕ ಮತ್ತು ಬೌದ್ಧಿಕ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸುವುದು. ನಮ್ಮ ಆರೋಗ್ಯ 
ಮತ್ತು ಸೌಂದರ್ಯವನ್ನು ಕಾಪಾಡುವುದು. ಮಾನಸಿಕ ಒತ್ತಡಗಳಿಂದ ರಕ್ಷಿಸುವುದು. 
ಪರಾವಲಂಬಿಗಳಾಗದಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವುದು. ಕೊನೆಗೆ ನಮ್ಮನ್ನು ಸ್ವತಂತ್ರಧೀರರನ್ನಾಗಿ 
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ಮಾಡುವುದು. "ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು ಸ್ವತಂತ್ರ ಧೀರರು” ಎ೦ದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಕಾಯಕ ಮಾಡದವನಿಗೆ ಹಸಿವು, ರುಚಿ, ವಿಶ್ರಾಂತಿ ಮತ್ತು ನಿದ್ರೆಯ ಮಹತ್ವ 
ಗೊತ್ತಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಕಾಯಕ ಜೀವಿಯ ಹಸಿವು ಎಲ್ಲ ಆಹಾರ ಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನು 
ಪ್ರಸಾದವಾಗಿಸುತ್ತದೆ. ರುಚಿಕರವಾಗಿಸುತ್ತದೆ. ಆತನಿಗೆ ವಿಶ್ರಾಂತಿ ಮತ್ತು ನಿದ್ರೆಯ ಸುಖ 
ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಸಿಗುತ್ತದೆ. ಸತ್ಯಶುದ್ಧ ಕಾಯಕದಿಂದ ಮನಸ್ಸು ಪವಿತ್ರವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 
ಆದ್ದರಿಂದ ಕಾಯಕ ತತ್ತ ಎನು ವಿಶ್ವಮಾನ್ಯವಾಗಿದೆ. 

'ಮನಶುದ್ಧವಿಲ್ಲದವಂಗೆ ದ್ರವ್ಯದ ಬಡತನವಲ್ಲದೆ 


ಚಿತ್ತಶುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಕಾಯಕವ ಮಾಡುವಲ್ಲಿ 

ಸದ ಕ್ತ೦ಗೆ ಎತ್ತ ನೋಡಿದತ್ತ ಲಕ್ಷ್ಮಿ ತಾನಾಗಿಪ್ಪಳು 
ಮಾರಯ್ಯಪ್ರಿಯ ಅಮರೇಶ್ವರ ಲಿಂಗದ 
ಸೇವೆಯುಳ್ಳನ್ನಕ್ಕರ" 


ಬಸವಧರ್ಮ ಮನುಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಮುಖಾಮುಖಿಯಾಗಿ ನಿಲ್ಲುವ ಮೂಲಕ ಜಾತಿ, 
ವರ್ಣಗಳ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದು ಕಾಯಕದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿಯುತ್ತದೆ. 

ವಾನರನಿ೦ದ ನರನಾಗುವ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ಕಾಯಕದ ಪಾತ್ರ ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿದೆ ಎಂದು 
ಕಾರ್ಲ್‌ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಅವರ ಆಪ್ತ ಸಂಗಾತಿಯಾಗಿದ್ದ ಫ್ರೆಡರಿಕ್‌ ಏಂಗೆಲ್ಸ್‌ ಅವರು ತಮ್ಮ'ದಿ 
ಪಾರ್ಟ್‌ ಪ್ಲೇಯ್ಡ್‌ ಬೈ ಲೇಬರ್‌ ಇನ್‌ ದಿ ಟ್ರಾಂಜಿಷನ್‌ ಫ್ರಾಂ ಏಪ್‌ ಟು ಮ್ಯಾನ್‌” 
ಕಿರುಹೊತ್ತಿಗೆಯಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. "ಮಾನವನ ಎಲ್ಲ ಇರುವಿಕೆಗೆ ದುಡಿಮೆ ಮೊಟ್ಟಮೊದಲ 
ಆಧಾರ. ಇದು ಎಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಿಗೆ ನಿಜವೆಂದರೆ ಒಂದರ್ಥದಲ್ಲಿ ದುಡಿಮೆಯೆ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು 
ಸೃಷ್ಟಿಸಿತೆ೦ದು ನಾವು ಹೇಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ." ಎ೦ದು ಏಂಗೆಲ್ಟ್‌ ಬರೆದಿದ್ದಾರೆ. ಇವೆಲ್ಲ ಕಾಯಕ 
ಸಿದ್ಧಾ ೦ತ ಮೂಲಾಧಾರಗಳಾಗಿವೆ. 

ಕಾಯಕವು ಮಾನವ ಏಕತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ ಮೂಲಮಂತ್ರವಾಗಿದೆ. ಕಾಯಕವು 
ಭೂಲೋಕದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ತಿಳಿಸುತ್ತದೆ. ಈ ಭೂಮಿಯನ್ನು ಬದುಕಲು ಹೆಚ್ಚು 
ಯೋಗ್ಯವಾಗುವಂತೆ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಕಾಯಕವು ಮಾನವರ ಮಧ್ಯದ ಅಂತಸ್ತುಗಳನ್ನು 
ಒಡೆದು ಹಾಕುತ್ತದೆ. ಕಂದಕಗಳನ್ನು ತುಂಬುತ್ತದೆ. ಕಾಯಕ ಮಾಡುವುದೆಂದರೆ ಬದುಕನ್ನು 
ಪ್ರೀತಿಸುವುದು. 

ಬಸವಣ್ಣನವರು ಭಕ್ತರಲ್ಲಿ ಸರ್ವಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. ಶರಣರ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ 
ಯಾವ ಕಾಯಕವೂ ಚಿಕ್ಕದಲ್ಲ ಅಥವಾ ದೊಡ್ಡದಲ್ಲ. ನಾವು ಗಳಿಸಿದ್ದೆಲ್ಲ ನಮ್ಮದು ಎಂಬ 
ಅಹಂಕಾರವನ್ನು ಪ್ರಸಾದ ಪ್ರಜ್ಞೆಹೊಡೆದು ಹಾಕುತ್ತದೆ. ನಾವು ಗಳಿಸಿದ್ದೆಲ್ಲ ದೇವರ ಕೃಪೆ 
ಎಂಬುದರ ಅರಿವಾದಾಗ ಅದನ್ನು ಪ್ರಸಾದವೆಂದು ಜೋಪಾನವಾಗಿಟ್ಟುಕೊಂಡು 
ಸುಷ್ಯಸ್ಥಿತವಾಗಿ ಬಳಸುತ್ತೇವೆ. ಸತ್ಕಾರ್ಯಗಳಿಗಾಗಿ ವ್ಯಯಸುತ್ತೇವೆ. ಆ ವಸ್ತುವಿನ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೆಡ್ಕರ್‌ 


ಮಹತ್ವವನ್ನು ಅರಿತುಕೊ೦ಡು ಅನ್ಯಾಯವಾಗಿ ದುಂದುವೆಚ್ಚ ಮಾಡದಂತೆ ಎಚ್ಚರಿಕೆ 
ವಹಿಸುತ್ತೇವೆ. ಸೇವಾ ಮನೋಭಾವ ತಾಳುತ್ತೇವೆ. ದುಃಖಿಗಳಿಗೆ ಮತ್ತು ಕಷ್ಟದಲ್ಲಿರುವವರಿಗೆ 
ಒಳ್ಳೆಯದಾಗುವ ಹಾಗೆ ನಮ್ಮಲ್ಲಿರುವ ದೇವರ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ವಿನಿಯೋಗಿಸಬಯಸುತ್ತೇವೆ. 
ಜಗತ್ತಿನ ಬಗ್ಗೆ ತೀವ್ರವಾದ ಕಾಳಜಿ ಹೊಂದುತ್ತೇವೆ. 


ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ದಾಸೋಹ ಭಾವ ಇರುವುದರಿಂದಲೇ ಶೇಕಡಾ 75ರಷ್ಟು ಮಂದಿ 
ಬದುಕುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. "ಆಧುನಿಕ ಔಪಚಾರಿಕ ಅರ್ಥವ್ಯವಸ್ಥೆ ಜಗತ್ತಿನ ಕಾರ್ಮಿಕ ಶಕ್ತಿಯ 
ಶೇಕಾಡಾ 25ರಷ್ಟನ್ನು ಮಾತ್ರ ಬಯಸುತ್ತದೆ. ಉಳಿದ ಶೇಕಡಾ 75ರಷ್ಟು ಜನ ಅನೌಪಚಾರಿಕ 
ಅರ್ಥವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿಂದಾಗಿ ಬದುಕುವುದರಲ್ಲಿ ತಲ್ಲೀನರಾಗಿದ್ದಾರೆ.” ಎ೦ದು ಖ್ಯಾತ 
ಸಮಾಜವಿಜ್ಞಾನಿ ಮತ್ತು ಆರ್ಥಿಕ ತಜ್ಞ ಥಿಯೊಡೊರ್‌ ಶನಿನ್‌ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಅವರು 
ನೂರಾರು ದೇಶಗಳ ಜನರ ಆರ್ಥಿಕ ಸ್ಥಿ ತಿಗತಿಗಳ ಆಧ್ಯಯನ ಮಾಡಿ ಈ ನಿರ್ಣಯಕ್ಕೆ 
ಬ೦ದಿದ್ದಾರೆ. ಜಗತ್ತಿನ ಶೇಕಡಾ 75ರಷ್ಟು ಮಂದಿ ನೆರೆಹೊರೆಯವರ ಸಹಾಯ 
ಸಹಕಾರದೊಂದಿಗೆ ಬದುಕುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಜನ ಇನ್ನೂ ಪರಸ್ಪರ ಕಷ್ಟಸುಖಗಳಲ್ಲಿ 
ಭಾಗಿಯಾಗುತ್ತಿದ್ದಾರೆ ಎಂಬುದು ಇದರರ್ಥ. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ ದಾಸೋಹಂಭಾವ ಇದೆ 
ಎ೦ಬುದು ಇದರಿಂದ ವ್ಯಕ್ತವಾಗುತ್ತದೆ. 

"ಶಿವಭಕ್ತರೇ ಅಧಿಕರು ನೋಡಯ್ಯಾ 

ಇದಕ್ಕೆ ಅಧಿಕವಾಗಿ ಜಂಗಮವ ಕಂಡೆ. 

ಈ ದ್ವಿವಿಧವನೊಂದೆ ಎಂದು ನಂಬಿದೆ 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ." 

ಹೀಗೆ ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯ ಈ ಜಗತ್ತಿನ ಗೌರವ ಕಾಪಾಡುತ್ತದೆ. ಭೂಮಿಯ ಮಹತ್ವ 
ಸಾರುತ್ತದೆ. ಲೋಕದ ಜನರ ಹಿತಚಿಂತನೆ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಮಾನವರ ಹಿತ ಕಾಪಾಡುವುದೇ 
ಸಾಹಿತ್ಯದ ಮುಖ್ಯ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿದೆ. ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯ ಮಾನವನ ಹಿತ ಕಾಪಾಡುವ ಕ್ರಮ 
ಎಶ್ವಸಾಹಿತ್ಯಕ್ಕೆ ಮಾರ್ಗದರ್ಶಕವಾಗಿದೆ. 


* ಟು ಟು 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಣನಗಟು 


ಇ 
ಹ 
ಎ 


ಬಸವಣ್ಣನ ಅರ್ಥಶಾಸ 
ಣ ಮೆ 


ಎಲ್ಲ ಪ್ರಕಾರದ ಅಥಶಾಸ್ತ್ರ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗಳು ಇ೦ದು ಜಗತ್ತನ್ನು 
ಅಳಿವಿನ ಅಂಚಿಗೆ ತಂದು ನಲಿವೆ. ವಿಜ್ಞಾನ ಮತು ತಂತ್ರಜ್ಞಾನದ 
ಆವಿಷ್ಟಾರದಿಂದಾಗಿ ಸ್ಥ ೈಷ್ಟಿಯಾಗುತ್ತಿರುವ ಉತ್ಪಾದನಾ ಸಾಧನಗಳು, 
ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ, ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್‌ * ಮುಂತಾದ ಉತ್ಪಾದನಾ 
ವಿಧಾನಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ತೆರನಾಗಿ ಬಳಕೆಯಾಗುತ್ತಿವೆ. 
ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಮತ್ತು ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್‌ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು ಮತ್ತು ಪಾಕಿಸ್ತಾನ 
ಹಾಗೂ ಭಾರತದಂಥ ಅಭಿವೃ ದ್ಧಿಶೀಲ ರಾಷ್ಟ್ರ ಗಳು ತಮ್ಮ 
ಸಾಮಥ್ಯ ೯ಕ್ಕೆ ತಕ್ಕಂತೆ ಜಗತ್ತನ್ನು ಚಾಪ ಮಾಡುವ ಅಣ್ಣಸ್ತ; ನಳ 
ಉತ್ಪಾದನೆ ಬ ಯುದ್ಧಗಳು, ಜನಾಂಗಹತ್ಯೆ, ವರ್ಣದ್ವೇಷ, 
ಭಯೋತ್ಪಾದನೆ ಮತ್ತು ಕೋಮುದ್ವೇಷಗಳಿಲ್ಲದ ದಿನಗಳೇ ಇಲ್ಲ. 
ಇವು ಜಗತ್ತಿನ ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ಕಡೆ ನಿರಂತರವಾಗಿ ನಡೆಯುತ್ತಲೇ 
ಇವೆ. ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ಅನ್ಯಾಯಗಳಿಗೆ ನರನ ಸಂಗ್ರಹಬುದ್ದಿಯೆ 
ಮೂಲ ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. 

“ಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್‌ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಒಂದೇ ಸಾಲಿನಲ್ಲಿ ಹಿಡಿದಿಡಬಹುದು. 
ಅದೇನೆಂದರೆ ಖಾಸಗಿ ಆಸ್ತಿಯನ್ನು ರದ್ದುಗೊಳಿಸುವುದು' ಎಂದು 
ಕಾರ್ಲ್‌ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಅವರು 19ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 
ಆದರೆ ಖಾಸಗಿ ಆಸ್ತಿಂತುನ್ನು ಶಾಶ್ವ (ತಗೊಳಿಸುವುದೇ 
ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಸಿದ್ಧ ಗ್‌ ಮಿಗುತಾಯ ಮೌಲ್ಯವನ್ನು 
ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿಗಳ ಹಿಡಿತದಲ್ಲಿಡುವುದೇ ಸುಲಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಯ 
ಪರಮ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿದೆ. ಮಿಗುತಾಯ ಮೌಲ್ಯವನ್ನು 
ಸಾಮಜೀಕರಣಗೊಳಿಸುವುದೇ ಕಮ್ಯೂನಿಸಂನ ಗುರಿಯಾಗಿದೆ. 

ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೆಂಡ್ಜರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೀಖನಗಜು 


ಆದರೆ ಇಡೀ ಜಾಗತಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಮತ್ತು ಅದರ ಅತ್ಯುನ್ನತ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಾದ 
ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಯ ಹಿಡಿತದಲ್ಲಿ ಸಿಗುತ್ತಿರುವಾಗ ಸೋವಿಯತ್‌ ದೇಶ ಮೊದಲುಮಾಡಿ 
ಅನೇಕ ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್‌ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು ಇಂದು ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಾಗಿ 
ಪರಿವರ್ತನೆಗೊಂಡಿವೆ. ಚೈನಾ ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್‌ ರಾಷ್ಟ್ರ ಎನಿಸಿದರೂ ಅದರ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ 
ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಹಾಸುಹೊಕ್ಕಾಗಿದೆ. ಈ ತೆರನಾದ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಯಿಂದಾಗಿ ನೈಸರ್ಗಿಕ 
ಸಂಪತ್ತು ಭಾರಿ ತೀವ್ರಗತಿಯಲ್ಲಿ ನಾಶವಾಗುತ್ತಿದೆ ಮತ್ತು ಜನರ ಆರೋಗ್ಯದ ಮೇಲೆ 
ದುಷ್ಪರಿಣಾಮ ಬೀರುತ್ತಿದೆ. ಇದೆಲ್ಲ ಖಾಸಗಿ ಆಸ್ತಿ ಸೃಷ್ಟಿಸುವ ಅನಾಹುತವಾಗಿದೆ. 

ನೈತಿಕಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಹೊಂದುವುದು, ನಿಸರ್ಗ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಉಳಿಸುವುದು ಮತ್ತು ಖಾಸಗಿ 
ಆಸ್ತಿಯನ್ನು ತ್ಯಜಿಸುವುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರದ ಆಧಾರಸ್ತಂಭಗಳಾಗಿವೆ. ಈ 
ಕಾರಣದಿ೦ದಲೇ ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರಗಳು ಸೋತರೂ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರ 
ಸೋಲುವುದಿಲ್ಲ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಉತ್ಪಾದನಾ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ನೈತಿಕತೆಯ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿದೆ. 
ಉತ್ಪಾದನೆಯ ಬಳಕೆಯು ಪ್ರಸಾದ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿದೆ. ಉತ್ಪನ್ನಗಳ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ವಿತರಣೆ ವಾಸೋಹಂಭಾವದ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿದೆ. ಹೀಗೆ ಕಾಯಕ ಎಂಬುದು ಏನನ್ನು 
ಉತ್ಪಾದಿಸಬೇಕು ಎಂಬ ನೈತಿಕತೆ. ಉತ್ಪಾದಿಸಿದ್ದನ್ನು ಯಾವುದೇ ದುಂದುಗಾರಿಕೆ ಇಲ್ಲದೆ 
ಹೇಗೆ ಪ್ರಸಾದದ ಹಾಗೆ ಸದ್ದಳಕೆ ಮಾಡಬೇಕು ಎಂಬುದು ಆರ್ಥಿಕತೆ. ಮಿಗುತಾಯವನ್ನು 
ಹೇಗೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ವಿತರಣೆಗೆ ಒಳಪಡಿಸಬೇಕು ಎಂಬುದು ವೈಚಾರಿಕತೆ. ಈ ತೆರನಾದ 
ಆರ್ಥಿಕ ಸಂಸ್ಕಾರವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರ ಒಳಗೊಂಡಿದೆ. 

ಮನುಷ್ಯನು ಸಮಾಜದ ಭಾಗವಾಗಿದ್ದರೂ ತಾನು ಮತ್ತು ತನ್ನ ಕುಟುಂಬಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ 
ತನ್ನ ಆರ್ಥಿಕನೀತಿಯನ್ನು ಸೀಮಿತಗೊಳಿಸುವುದನ್ನು ಗುಲಾಮಿ, ಸರಂಜಾಮಿ ಮತ್ತು 
ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಆರ್ಥಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಗಳು ಕಲಿಸಿದವು. ಈ ಭರಾಟೆಯಲ್ಲಿ ಆತನ ಶ್ರಮದ 
ಬಹುಭಾಗ ಸುಲಿಗೆಕೋರರ ಪಾಲಾಗುತ್ತದೆ ಎಂಬುದು ಆತನಿಗೆ ಗೊತ್ತಾಗಲೇ ಇಲ್ಲ. 
ಗೊತ್ತಾದರೂ ಅದರ ಎರುದ್ಧ ಹೋರಾಡುವ ಮಾರ್ಗ ಗೊತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ 12ನೇ 
ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಭಾವನಾತ್ಮಕವಾಗಿ ಈ ಶೋಷಣೆಯನ್ನು 
ಕೊನೆಗಾಣಿಸಲು ಹೋರಾಡಿದರು. ಕಾರ್ಲ್‌ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಅವರು 19ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಈ 
ಶೋಷಣೆಯ ಎರುದ್ಧ ವೈಜ್ಞಾನಿಕವಾಗಿ ಹೋರಾಡುವುದನ್ನು ಕಲಿಸಿದರು. 

ಮಾನವನ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ವಿಕಸನಕ್ಕೆ ಮತ್ತು ಸರ್ವೋದಯಕ್ಕೆ ಖಾಸಗಿ ಆಸ್ತಿಯು ಬಹುದೊಡ್ಡ 
ಅಡತಡೆಯಾಗಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಕಂಡುಹಿಡಿದು ಅದರ ಎರುದ್ಧ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಮೊದಲ 
ಬಾರಿಗೆ ಚಳವಳಿ ರೂಪಿಸಿದವರೇ ಬಸವಣ್ಣನವರು. ಅವರು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದ ಶರಣ ಸ೦ಕುಲ 
ಈ ಚಳವಳಿಯನ್ನು ತನ್ನ ಕಾಲದ ಇತಿಮಿತಿಗಳೊಂದಿಗೆ ಯಶಸ್ವಿಗೊಳಿಸಿದ್ದು ಮಾನವ 
ಇತಿಹಾಸದ ಬಹು ಮುಖ್ಯ ಮೈಲಿಗಲ್ಲಾಗಿದೆ. 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೆಂಡ್ಜರ್‌ 


“ಅನ್ನದೊಳಗೊಂದಗುಳ, ಹೊನ್ನಿನೊಳಗೊಂದೊರೆಯ, ಸೀರೆಯೊಳಗೊಂದೆಳೆಯ 
೦ದಿಂಗೆ ನಾಳಿಂಗೆ ಬೇಕೆಂದೆನಾದಡೆ 

ನಿಮ್ಮಾಣೆ, ನಿಮ್ಮ ಪ್ರಮಥರಾಣೆ. 

ನಿಮ್ಮ ಶರಣರಿಗಲ್ಲದೆ ಮತ್ತೊಂದನರಿಯೆ 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.” 

ಎ೦ದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವ ಮೂಲಕ ಖಾಸಗಿ ಆಸ್ತಿಯನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದಿದ್ದಾರೆ. 
ಎಲ್ಲ ಆಸ್ತಿಯು ಸಮಾಜದ ಪಾಲಾಗಬೇಕು ಎಂಬುದನ್ನು "ನಿಮ್ಮ ಶರಣರಿಗಲ್ಲದೆ 
ಮತ್ತೊಂದನರಿಯೆ' ಎಂದು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

“ಊರ ಮುಂದೆ ಹಾಲ ಹಳ್ಳ ಹರಿವುತ್ತಿರಲು, 

ಒರೆಯಾವಿನ ಬೆನ್ನ ಹರಿಯಲೇಕಯ್ಯಾ 

ಲಜ್ಜೆಗೆಡಲೇಕೆ ನಾಣುಗೆಡಲೇಕೆ 


ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನುಳ್ಳನ್ನಕ್ಕ 


ಬಿಜ್ಜಳನ ಭಂಡಾರವೆನಗೇಕಯ್ಯಾ.” 

ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವಾಗ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಶ್ರಮದ ಮೂಲಕ ಒಂದು 
ದೇಶದ ಖಜಾನೆ ತುಂಬಿರುತ್ತದೆ ಎಂದು ಸಾರುತ್ತಾರೆ. ಊರ ಮುಂದೆ ಹಾಲ ಹಳ್ಳ 
ಹರಿಯುವಾಗ ಹಾಲಿಗಾಗಿ ಯಾರೂ ಇರಿಯುವ ಆಕಳ ಬೆನ್ನು ಹತ್ತುವುದಿಲ್ಲ. 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಸಂಪತ್ತು ಹಾಲಿನಂತೆ ಹರಿಯುವ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಬಿಜ್ಜಳ ಭಂಡಾರ 
ಏಕೇ ಬೇಕು ಎಂದು ಹೀಗೆ ಅನ್ಯೋಕ್ತಿಯ ಮೂಲಕ ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಹಣವು ಹಣವನ್ನು ಹಡೆಯಬಾರದು 


ಕಾಯಕವು ಹಣವನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸಬೇಕೆ ಹೊರತು ಹಣವು ಹಣವನ್ನು 
ಹಡೆಯಬಾರದು ಎಂಬುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೃಢ ನಿರ್ಧಾರವಾಗಿತ್ತು. ಹಣವು ಹಣವನ್ನು 
ಸಂಪಾದಿಸತೊಡಗಿದಾಗ ವ್ಯಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಸಮಾಜ ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ಅನೀತಿಗಳನ್ನು 
ಸಹಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಶೋಷಣೆ, ಅನ್ಯಾಯ ಮತ್ತು ಅತ್ಯಾಚಾರಗಳು ದೈನ೦ದಿನ ಬದುಕಿನ 
ಭಾಗವಾಗಿ ಹೋಗುತ್ತವೆ. ಇಂಥ ಹಣ ಹಣವನ್ನು ಗಳಿಸುವ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಇರುವವರೆಗೆ ಎಲ್ಲ 
ತೆರನಾದ ಹಿಂಸೆಗಳು ಮುಂದುವರಿಯುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತವೆ. ಕೊನೆಗೆ ಧರ್ಮಗಳ 
ವಾರಸುದಾರರು ಎಂದು ಕರೆದುಕೊಳ್ಳುವವರು ತಮ್ಮ ಸುಲಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು 
ಮುಂದುವರಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಕೌರ್ಯವನ್ನು ಪ್ರದರ್ಶಿಸಲು ಧರ್ಮವನ್ನು ಕೂಡ ಮುಂದೆ 
ಮಾಡುವರು ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ವರ್ತಮಾನವೇ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅ೦ಬೇಡ್ಜರ್‌ 


ಬಡ್ಡಿ ಎಂಬುದು ಹಣವು ಹಣವನ್ನು ಉತ್ಪಾದಿಸುವ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ಮೂಲ ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. 
ಈ ಬಡ್ಡಿ ವ್ಯವಹಾರದಿಂದಲೇ ಶ್ರೀಮಂತರು ಬಡವರನ್ನು ಶೋಷಿಸುತ್ತಾರೆ. ಶ್ರೀಮಂತ 
ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು ಬಡ ರಾಷ್ಟಗಳನ್ನು ಶೋಷಿಸುತ್ತವೆ. ವಸ್ತುಗಳ ಕೃತ್ರಿಮ ಬೆಲೆ ಎರಿಕೆಯ ಮೂಲಕ 
ಬ೦ಡವಾಳಶಾಹಿಗಳು ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚು ಮಿಗುತಾಯ ಮೌಲ್ಯದ ಒಡೆಯರಾಗುತ್ತ 
ಹೋಗುತ್ತಾರೆ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರು "ಹಡೆದೊಡವೆ ವಸ್ತುವನು ಮೃಡಭಕ್ತರಿಗಲ್ಲದೆ ಕಡ ಬಡ್ಡಿಯ ಕೊಡಲಾಗದು' 
ಎಂದು ಒಂದು ವಚನದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಸಂಪಾದಿಸಿದ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಶರಣಸಂಕುಲದ 
ಶಿವಭಕ್ತರಿಗೆ ಕೊಡಬೇಕು ಹೊರತಾಗಿ ಕಡ ಅಥವಾ ಬಡ್ಡಿಯ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಕೊಡುತ್ತ 
ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಕ್ರೋಡೀಕರಿಸುವುದರಲ್ಲೇ ತಲ್ಲೀನರಾಗಬಾರದು ಎಂದು ಎಚ್ಚರಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಇನ್ನೊಂದು ವಚನದಲ್ಲಿ "ನೀ ಕೊಟ್ಟ ದ್ರವ್ಯವ ನಿಮಗಲ್ಲದೆ ಮತ್ತೊಂದಕ್ಕೆ ಮಾಡೆನು. ನಿಮ್ಮ 
ಸೊಮ್ಮಿಂಗೆ ಸಲಿಸುವೆನು. ನಿಮ್ಮಾಣೆ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ” ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಇದು ಅವರ 
ದೃಢನಿರ್ಧಾರವನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. ಈ ದೃಢ ನಿರ್ಧಾರವು ಆಸ್ತಿಯನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸುವುದರ 
ಎರುದ್ಧ ವಾಗಿದೆ ಮತ್ತು ಆ ಆಸ್ತಿಯನ್ನು "ಶಿವನ ಸೊಮ್ಮು' ಎ೦ಬ ಸಾಮಾಜಿಕ ನಿಧಿಗೆ 
ಅರ್ಪಿಸುವುದಾಗಿದೆ. 

“ಇನ್ನು ಜಂಗಮವೇ ಲಿಂಗವೆಂದು ನಂಬಿದೆ' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವ ಮೂಲಕ 
ಸಮಾಜವನ್ನೇ ದೇವರೆಂದು ಕಂಡಿದ್ದಾರೆ. ತನು ಮನ ಧನ ಎಂಬುವು ಸಮಾಜ ಎಂಬ 
ದೇವರಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


“ತನು ನಿಮ್ಮದೆಂದ ಬಳಿಕ ಎನಗೆ ಬೇರೆ ತನುವಿಲ್ಲ 
ಮನ ನಿಮ್ಮದೆಂದ ಬಳಿಕ ಎನಗೆ ಬೇರೆ ಮನವಿಲ್ಲ. 

ಧನ ನಿಮ್ಮದೆಂದ ಬಳಿಕ ಎನಗೆ ಬೇರೆ ಧನವಿಲ್ಲ. 
ಇಂತೀ ತ್ರಿವಿಧವು ನಿಮ್ಮದೆಂದರಿದ ಬಳಿಕ 

ಎನಗೆ ಬೇರೆ ವಿಚಾರವುಂಟೆ, ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ” 


ಎ೦ದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ಮಾನವರನ್ನು ಸಮಾಜಮುಖಿ ಮಾಡುವ 
ಯತ್ನದಲ್ಲಿ ನಿರಂತರವಾಗಿ ತೊಡಗಿದ್ದನ್ನು ಅನೇಕ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣಬಹುದು. 
ಬಸವಧರ್ಮದ ಬಹು ಮುಖ್ಯ ಉದ್ದೇಶ ಎಶ್ವಮಾನವತಾವಾದದ ಅರಿವಿನೊಂದಿಗೆ 
ಸುಲಿಗೆ ಇಲ್ಲ ಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಾಣ ಮಾಡುವಂಥದ್ದಾಗಿದೆ. ಶೋಷಣೆಗೆ ಒಳಗಾದ 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳನ್ನು ಮೇಲಕ್ಕೆತ್ತದ ಯಾವುದೇ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಎರುದ್ಧ ಹೋರಾಡುವ 
ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಬಸವಾದಿ ಶರಣರು ವಚನಗಳ ಮೂಲಕ ನಮಗೆಲ್ಲ ನೀಡಿದ್ದಾರೆ. "ಎಡೆಯಾಟ 
ಕಡಬಡ್ಡಿಯ ಕೊಟ್ಟು ಕೆಟ್ಟಿತ್ತು ನೋಡಾ ಭಕ್ತಿ' ಎ೦ದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವಲ್ಲಿ, ಶರಣರ _ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ [3 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲಿಂಇಐನಗಚು 


ಧರ್ಮ ಎಲ್ಲ ವಿಧವಾದ ಶೋಷಣೆಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುವ ಮೌಲ್ಯಗಳ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿದೆ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. "ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರಿಗೆ ಮಾಡಿ ಮಾಡಿ ಧನ ಸವೆದು 
ಬಡವನಾದಡೆ ಆ ಭಕ್ತನು ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಪೂಜೆಯಹನು.' ಎ೦ದು ತಿಳಿಸುವ ಮೂಲಕ ಅರಿವಿನ 
ಸಂಪತ್ತುಳ್ಳ ಬಡ ಶರಣರಿಂದ ಕೂಡಿದ ಶ್ರೀಮಂತ ಸಮಾಜ ಬಯಸಿದ್ದರು. ಈ ಶರಣರು 
ಸ್ವ ಇಚ್ಛೆಯಿಂದ ಬಡವರಾಗುವ ಮೂಲಕ ಶ್ರೀಮಂತ ಸಮಾಜವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ್ದರು! ಕೆಲವೇ 
ಜನರು ಶ್ರೀಮಂತರಾಗಿರುವ ಸಮಾಜ ಬಡ ಸಮಾಜವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ವ್ಯಕ್ತಿಗತ ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆ 
ಇಲ್ಲದ ಸಮಾಜ ಶ್ರೀಮಂತ ಸಮಾಜವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ನಮಗಿಂದು ಬೇಕಾಗಿರುವುದು 
ಶ್ರೀಮಂತ ಸಮಾಜವೇ ಹೊರತು ಶ್ರೀಮಂತರಲ್ಲ. ಶ್ರೀಮಂತರಿದ್ದಲ್ಲಿ ವಸ್ತುಮೋಹದಿಂದಾಗಿ 
ಕೊಳ್ಳುಬಾಕತನವೇ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಾಗಿ ಬೆಳೆಯುತ್ತದೆ. ಅರಣ್ಯ ನಾಶವಾಗುತ್ತದೆ. ಬಡವರನ್ನು 
ಜಾತಿ, ಮತ ಮತ್ತು ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ವಿಂಗಡಿಸುವ ಮೂಲಕ ಅವರ ಮಧ್ಯೆ 
ಘರ್ಷಣೆಗಳಾಗುವಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳಲಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ಬದಲಿಗೆ ಸಮಾಜವೇ 
ಶ್ರೀಮಂತವಾದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ತೆರನಾದ ಅಹಂಕಾರ ನಿರ್ನಾಮವಾಗುತ್ತವೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪ್ರಕಾರ ಭಕ್ತಿ ಎಂಬುದು ಬದುಕಿನ ಎಲ್ಲ ಸ್ತರಗಳಲ್ಲಿ ಸಮಾನತೆಯನ್ನು 
ಸಾಧಿಸುವ ಕ್ರಿಯೆ. ಸ್ವಂತದ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಂಪತ್ತನ್ನಾಗಿಸುವ ಮನಸ್ಥಿತಿ. "ಮಾತಿನ 
ಮಾತಿನಲಪ್ಪುದೆ ಭಕ್ತಿ, ಮಾಡಿ ತನು ಸವೆಯದನ್ನಕ್ಕ, ಮನ ಸವೆಯದನ್ನಕ್ಕ, ಧನ ಸವೆಯದನ್ನಕ್ಕ 
ಅಪ್ಪುದೆ ಭಕ್ತಿ' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದ್ದಾರೆ. “ಮೌಲ್ಯಭರಿತ ಮಾನವ, ಸಂಪತ್ನರಿತ 
ಸಮಾಜ' ಎಂಬುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರದ ತಿರುಳಾಗಿದೆ. ಮಾನವ ಮೌಲ್ಯಗಳ 
ಪ್ರತಿಪಾದಕನಾದಾಗ ಸಂಪತ್ತು ಸಮಾಜದ ಪಾಲಾಗುತ್ತದೆ ಎ೦ಬುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಶರಣಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಸಾಧಿಸಿ ತೋರಿಸಿದರು. ಖಾಸಗಿ ಆಸ್ತಿ ಜೀವ೦ತವಾಗಿರುವವರೆಗೂ 
ಮೌಲ್ಯಗಳು ಜೀವನ್ಮತವಾಗಿರುತ್ತವೆ. ಸಂಪತ್ತಿನ ಒಡೆಯರು ಅದರ ಗುಲಾಮರಾಗಿಯೇ 
ಬದುಕುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಮೌಲ್ಯಗಳ ಒಡೆಯರು ಸಂಪತ್ತಿನ ಗುಲಾಮರಾಗುವುದಿಲ್ಲ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಬಸವಪ್ರಣೀತ ಶರಣಸಂಕುಲದ ಶರಣರು ಸಾಧಿಸಿ ತೋರಿಸಿದರು. 

“ತನುವ ಕೊಟ್ಟು ತನು ಬಯಲಾಯಿತ್ತು. 

ಮನವ ಕೊಟ್ಟು ಮನ ಬಯಲಾಯಿತ್ತು. 

ಧನವ ಕೊಟ್ಟು ಧನ ಬಯಲಾಯಿತ್ತು. 

ಈ ತ್ರಿವಿಧವನು ಕೊಟ್ಟು ಕೂಡಲಚೆನ್ನಸಂಗಯ್ಯನಲ್ಲಿ 

ಬಸವಣ್ಣಂಗೆ ಬಯಲಸಮಾಧಿಯಾಯಿತ್ತು.” 

ಎಂದು ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ತನು ಮನ ಧನದಿಂದ 
ಸುಲಿಗೆಯಿಲ್ಲದ ಸಮಾಜವನ್ನು ನಿರ್ಮಾಣ ಮಾಡಿದರು. ಅವರು ತಮಗಾಗಿ ಏನನ್ನೂ 
ಬಯಸದೆ ಎಲ್ಲ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದಲೂ ಸಮಾಜದ ಭಾಗವಾಗಿಯೆ ಬದುಕಿ ಬಯಲಾದರು 
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ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೀಣನಗಟು 


ಎಂದು ಮಾರ್ಮಿಕವಾಗಿ ನುಡಿದಿದ್ದಾರೆ. ಶರಣಸಂಕುಲದ ಶರಣರೆಲ್ಲ ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಆರ್ಥಿಕ ನೀತಿಯನ್ನೇ ಅನುಸರಿಸಿದರು. 


ಶರಣರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ 

“ಮನೆ ನೋಡಾ ಬಡವರು; ಮನ ನೋಡಾ ಘನ. 

ಸೋಂಕಿನಲ್ಲಿ ಶುಚಿ; ಸರ್ವಾಂಗ ಕಲಿಗಳು. 

ಪಸರಕ್ಕನುವಿಲ್ಲ; ಬಂದ ತತ್ಕಾಲಕ್ಕೆ ಉಂಟು. 

ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು ಸ್ಪತಂತ್ರಧೀರರು” 

ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ನವಸಮಾಜವಾಗಿ ಕಂಗೊಳಿಸುತ್ತಿದ್ದ ಶರಣಸ೦ಕುಲದ 
ಶರಣರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಬಹುಸು೦ದರವಾಗಿ ವರ್ಣಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಇವರ ಮನೆ ನೋಡಿದರೆ 
ಬಡವರಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಮನವು ದೇವಸಾನಿಧ್ಯದಿಂದ ಸಂಪದ್ಧರಿತವಾಗಿದೆ. ಎಲ್ಲ 
ತೆರನಾದ ಕಾಮನೆಗಳಿಂದ ಮುಕ್ತರಾದ ಕಾರಣ ಇವರು ಪವಿತ್ರರು. ಪಂಚೇಂದ್ರಿಯಗಳ 
ಮೇಲೆ ವಿಜಯ ಸಾಧಿಸಿದ ವೀರರು. ಇವರು ಸಂಪತ್ತಿನ ಸಂಗಹಕ್ಕೆ ಹಾತೊರೆಯುವುದಿಲ್ಲ. 
ನಿನ್ನೆಯದನ್ನು ನಾಳೆಗಾಗಿ ಸಂಗ್ರಹಿಸಿ ಇಡುವವರಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅವರ ಮನೆಗೆ ಬ೦ದ ಅತಿಥಿ 
ಅಭ್ಯಾಗತರ ಆತಿಥ್ಯಕ್ಕೆ ಯಾವುದೇ ಕೊರತೆ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಇದು ಹೇಗೆ ಸಾಧ್ಯ ಎಂದರೆ 
ಅವರ ನಿಜವಾದ ಭಂಡಾರ ಎಂದರೆ ಅವರ ದೇಹ ಮತ್ತು ಮನಸ್ಸೇ ಆಗಿದೆ. ಅವರಿಗೆ ತಮ್ಮ 
ಸಾಮರ್ಥ್ಯದ ಮೇಲೆ ಅಷ್ಟೊಂದು ವಿಶ್ವಾಸವಿದೆ. ದುಡಿದು ತಿನ್ನುವವರ ಧೈರ್ಯವೇ 
ಧೈರ್ಯ. ಈ ಧೈರ್ಯದಿಂದಾಗಿಯೆ ಅವರು ನಾಳೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಯೋಚನೆ ಮಾಡಲಾರರು. 
ಏನಾದರೂ ತೊಂದರೆ ಬಂದರೆ ಶರಣಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದ 
ಶಿವನಿಧಿಯಂತೂ ಇದ್ದೇ ಇದೆ. ಅಂತೆಯೆ ಅವರು ಮಾನಸಿಕ ಗುಲಾಮಗಿರಿಯನ್ನು 
ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಲಿಲ್ಲ. ಅವರು ಸ್ಪತಂತ್ರಧೀರರು ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕೊಂಡಾಡಿದ್ದಾರೆ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಮಾಜವನ್ನು ಶ್ರೀಮ೦ತಗೊಳಿಸಿ ಶಿವನಿಧಿಯನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದ್ದರೂ 
ಶರಣರು ಅಲ್ಲಿಂದ ಪಡೆಯುವ ಬಯಕೆಯುಳ್ಳವರಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. “ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ 
ಕೊಡುವವರುಂಟು, ಬೇಡುವವರಿಲ್ಲ' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಉದ್ಗಾರ ತೆಗೆದಿದ್ದಾರೆ. 
ಆಪತ್ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಶರಣರ ಸಹಾಯಕ್ಕಾಗಿ ಶಿವನಿಧಿಯನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದರೂ “ಬೇಡುವಾತ 
ಭಕ್ತನಲ್ಲ' ಎ೦ಬುದೇ ಅವರ ದೃಢ ನಿಲವಾಗಿದೆ. “ಆನೆ, ಭಂಡಾರ, ಲಾಯದ ಕುದುರೆಯ 
ಬೇಡುವರಿಲ್ಲದೆ ಬಡವಾದೆನಯ್ಯಾ' ಎಂದು ಪರೋಕ್ಷವಾಗಿ ಶರಣರ ಘನತೆಯ ಗುಣಗಾನ 
ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. "ಆಸೆ ಬಿಡದನ್ನಕ್ಕ ಭಕ್ತನೆಂತಪ್ಪೆನಯ್ಯಾ, ಶರಣನೆಂತೆನಿಸುವೆನಯ್ಯಾ' ಎ೦ದು 
ಹೇಳುವ ಮೂಲಕ ವ್ಯಕ್ತಿಗತ ಐಹಿಕ ಅಭ್ಯುದಯವನ್ನು ತಿರಸ್ಪರಿಸಿ ಸಾಮಾಜಿಕವಾದ ಐಹಿಕ 
ಅಭ್ಯುದಯವನ್ನು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. “ಜಂಗಮ (ಸಮಾಜ) ವಿಕಾರಿಗೆ ಧನವಿಕಾರವೆಂಬುದಿಲ್ಲ' 
ಎ೦ದು ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. ಸಮಾಜದ ಬಗ್ಗೆ ತೀವ್ರವಾದ ಆಸಕ್ತಿಯುಳ್ಳವನು 
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ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಣನಗಟಚು 


ಧನವಿಕಾರಿಯಾಗಿರುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ತಮ್ಮ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರದ ನಿಲವನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
'ಧನವನಿರಿಸದಿರಾ, ಇರಿಸಿದಡೆ ಭವ ಬಪ್ಪುದು ತಪ್ಪದು. ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರಿಗೆ ಸವೆಸಲೇಬೇಕು' 
ಎಂದು ಹೇಳುವ ಮೂಲಕ ಮಿಗುತಾಯ ಮೌಲ್ಯವು ವ್ಯಕ್ತಿಗತ ಒಡೆತನಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗದೆ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಒಡೆತನಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗಬೇಕು ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
'ಜಂಗಮಕ್ಕಲ್ಲದೆ ಮಾಡೆನೀ ಧನವನು' ಎ೦ದು ಸಮಾಜಮುಖಿಯಾಗಿ ಪ್ರತಿಜ್ಞೆ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. 
ಕಲಹಗಳಿಲ್ಲದ ಸಮಾಜದ ಮಾರ್ಗದರ್ಶಿ 


ಸಾಮಾಜಿಕ ಸೊತ್ತಿನ ಸಂಪದ್ಭರಿತ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಯಾವುದೇ ತೆರನಾದ 
ಕಲಹಗಳಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಅಲ್ಲಿ ಸದಾ ಜಂತ ಧ್ವಜವೇ ಹಾರುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಖಾಸಗಿ 
ಆಸ್ತಿಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಸ ಇರುವ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಮಾನವ ಮಾನವರ ಮಧ್ಯೆ ಜಾತಿ ಮತಗಳ 
Warnes  ಸ೦ಪದ್ಧ್ಭರಿತ ಜನರು ಹುಟ್ಟು ಹಾಕುತ್ತ ತಮ್ಮ ಸಂಪತ್ತಿಗೆ ಧಕ್ಕೆ ಬರದಂತೆ 
ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ ಮತ್ತು ಅದೇ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ಐಹಿಕ ಅಭ್ಯುದಯ ಸಾಧಿಸುತ್ತಲೇ 
ಇರುತ್ತಾರೆ. 

“ಒಡವೆ ಭಂಡಾರ ಕಡವರ (ಹೂಳಿಟ್ಟ ನಿಧಿ) ದ್ರವ್ಯವ ಬಡ್ಡಿ ಬೆವಹಾರಕ್ಕೆ ಕೊಟ್ಟು ಮನೆಯ 
ಗೋಂಟಿನಲ್ಲಿ (ಮೂಲೆಯಲ್ಲಿ) ಹೊಯಿದುಕೊಂಡಿದ್ದೆನಾದಡೆ ಅದು ಎನ್ನ ರ್ಥವಲ್ಲ, 
ಅನರ್ಥವೆಂಬೆ' ಎಂದು ಬಸ ಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವ ಮೂಲಕ ಖಾಸಗಿ ಆಸ್ತಿಯ 
ನಿರರ್ಥಕತೆಯನ್ನು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಬಡ್ಡಿ ವ್ಯವಹಾರವು ಶ್ರೀಮಂತರನ್ನು ಹೆಚ್ಚು 
ಶ್ರೀಮಂತರಾಗಿಸುತ್ತದೆ ಮತ್ತು ಬಡವರನ್ನು ಹೆಚ್ಚು ಬಡವರನ್ನಾಗಿಸುತ್ತದೆ. ಘನಮನದ 
ಬಡವರಿಂದ ಕೂಡಿದ ಶ್ರೀಮಂತ ಸಮಾಜ ಸೃಷ್ಟಿಸುವಲ್ಲಿ ಬಡ್ಡಿಯು ಬಹುದೊಡ್ಡ 

ಸಮಸೆ ್ಯಯಗಿ ಇಂದು ಹಿಂದೆಂದಿಗಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚು ಕಾಡುತ್ತಿದೆ. " ಬಡರಾಷ್ಟ್ರಗಳು ಈ 
ಔದಿಂದಲಾ ಶ್ರೀಮಂತ ರಾಷ್ಟಗಳ ಗುಲಾಮರಾಗುತ್ತಿವ. ಬಡಜನರು ಇಂದು ಬಡ್ಡಿಯ 
ವಿಷಚಕಕ್ಕೆ ಸಿಲುಕಿ ನಲಗಿ ಹೋಗಿದ್ದಾರೆ. ಇಂಥ ವಿಷಚಕ್ರದಲ್ಲಿ ಸಿಲುಕಿ ನಮ್ಮ ರೈತರನೇಕರು 
ಸಾವಿಗೆ ಶರಣಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಇಂಥ ಆತ್ಮಹತ್ಯೆಗಳನ್ನು ತಡೆಯುವ ಶಕ್ತಿ ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ ಇದೆ. 

ಹಿ೦ದೆ೦_ಯೂ ರೈತರು ಬಡವರಾಗಿದ್ದರು. ಆದರೆ ಅವರು ಆತ್ಮಹತ್ಯೆ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಅವರು ಶರಣರ ಹಾಗೆ ಬಡತನವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸಿದವರಾಗಿದ್ದರು. 
ಅವರು ತಮ್ಮ ಬೆಳೆಯಲ್ಲಿ ಆಯಗಾರರ ಪಾಲು ಕೊಡುವಲ್ಲಿ ಉತ್ಸುಕತೆ ತೋರುತ್ತಿದ್ದರು. 
ರಾಶಿ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಬ೦ದ ಬಡವರಿಗೂ ರಾಶಿಯಲ್ಲಿ ಪಾಲು ಇರುತ್ತಿತ್ತು ಮಳೆ ಸಕಾಲಕ್ಕೆ 
ಆಗಿ ಹೆಚ್ಚಿಗೆ ಬೆಳೆ ಬಂದರೆ ಆ ಹೆಚ್ಚಿನದನ್ನು ಅನಾಥಾಲಯಗಳಿಗೆ, ಮಠಗಳಿಗೆ ಮತ್ತು 
ಉಚಿತ ಪ್ರಸಾದನಿಲಯಗಳಿಗೆ ಕೊಡುವಂಥವರಾಗಿದ್ದರು. ಅವರಿಗೆ ಸಂಗ್ರಹ ಬುದ್ಧಿ 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅ೦ಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಣನಗಚು 


ಇರಲಿಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ ಅವರು ಬಡತನಕ್ಕೆ ಎಂದೂ ಅಂಜಲಿಲ್ಲ. ಅವರಿಗೆ ಕೊಟ್ಟು 
ಆನಂದಪಡುವ ಗುಣವಿತ್ತು. ಇಂದು ರೈತರು ಬಹಳ ಅಸಹಾಯಕ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿದ್ದಾ ರೆ. 
ಏಕೆಂದರೆ ಅವರಿಗೆ ಆರ್ಥಿಕ ಬೆಳೆಗಳ ಆಸೆ ಹಚ್ಚಿ ಸಾಲದಲ್ಲಿ ಸಿಲುಕಿಸಲಾಗಿದೆ. ದೊಡ್ಡ ದೊಡ್ಡ 
ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿಗಳು ಸಹಸ್ರ ಕೋಟಿ ಸಾಲ ಮಾಡುತ್ತ ಮಾಡುತ್ತ ಅದೆಲ್ಲವನ್ನು ಮುಳುಗಿಸಿ 
ಇನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚು ಶ್ರೀಮಂತರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಬಡ ರೈತರು ಮಾಡಿದ ಅಲ್ಪ ಸಾಲಕ್ಕೆ 
ಭಯಪಟ್ಟು ಆತ್ಮಹತ್ಯೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ! 

ಲಿಂಗತತ್ತ್ವದ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರ 

ಬಸವಣ್ಣನವರ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಎರಡು ಮುಖ್ಯ ಅಂಶಗಳಿವೆ. ಮೊದಲನೆಯರು 
ದುಡಿಮೆಯಿಂದಲೇ ಧನವನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸುತ್ತ ಸ್ವಾವಲಂಬಿಯಾಗುವುದು. ಎರಡನೆಯದು 
ಧನಸಂಪಾದನೆಯನ್ನು ಹಿತಮಿತವಾಗಿ ಬಳಸುತ್ತ ಉಳಿದುದೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಸಮಾಜದ 
ಸೊತ್ತಾಗಿಸುವುದು. ಈ ಎರಡೂ ಕ್ರಿಯೆಗಳು ಲಿಂಗತತ್ತ್ವದ ಮೇಲೆ ನಡೆಯುವಂಥದ್ದು, 
ಲಿಂಗತತ್ತ್ವವೆ೦ದರೆ ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೇ ಬಯಸುವ ತತ್ತ್ವ ಇದಕ್ಕಿಂತ ದೊಡ್ಡ 
ತತ್ತ್ವ ಇನ್ನೊಂದಿಲ್ಲ. ಲಿಂಗತತ್ತ್ವವು ವಿಶ್ವತತ್ತ್ವವಾಗಿದೆ. ಮಾನವಧರ್ಮದ ತತ್ವವಾಗಿದೆ. 
ಎಲ್ಲ ದೇಶ, ಜನಾಂಗ ಮತ್ತು ಕುಲಗೋತ್ರಗಳನ್ನು ಮೀರಿದ ತತ್ತ್ವವಾಗಿದೆ. ಇದುವೇ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ಮೂಲಾಧರವಾಗಿದೆ. ವಿಶ್ವದ ಕೇಂದ್ರಬಿಂದು ಮಾನವನಲ್ಲ 
ಇಡೀ ಜೀವಸಂಕುಲ ಎಂಬುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕಂಡ ಸತ್ಯವಾಗಿದೆ. ಅಂತೆಯೆ 
“ಜೀವಜಾಲದಲ್ಲಿದೆ ಚರಾಚರವೆಲ್ಲ' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಎ೦ಟುನೂರು ವರ್ಷಗಳ 
ಹಿಂದೆಯೆ ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಜೀವಜಾಲವನ್ನು ಸ೦ರಕ್ಷಿಸದೆ ಮಾನವನಿಗೆ ಈ ಭೂಮಿಯ 
ಮೇಲೆ ಉಳಿಗಾಲವಿಲ್ಲ. ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಮತ್ತು ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳ ಉತ್ಪಾದನೆ 
ಪದ್ಧತಿಯಿಂದಾಗಿ ಇಡೀ ನೈಸಿರ್ಗಿಕ ಸಂಪನ್ಮೂಲ ವಿನಾಶದ ಅಂಚಿಗೆ ಬಂದು ನಿಂತಿದೆ. 
ಪ್ರಾಣಿ, ಪಕ್ಷಿ ಮತ್ತು ಅರಣ್ಯ ನಾಶ ನಿರಂತರವಾಗಿ ನಡೆದಿದೆ. ಭೂಮಿ, ಜಲ ಮತ್ತು ವಾಯು 
ಮಾಲಿನ್ಯದಿಂದಾಗಿ ಮಾನವರು ರೋಗರುಜಿನುಗಳ ಆಗರವಾಗುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಬೆಳೆಗಾಗಿ 
ಬಳಸುವ ಕೀಟನಾಶಕಗಳು ವಿಷಕಾರಿ ಉತ್ಪನ್ನಗಳ ಉತ್ಪಾದನೆಗೆ ಕಾರಣವಾಗಿ ಮಾನವ 
ಶರೀರವೂ ವಿಷಕಾರಿಯಾಗುತ್ತಿದೆ. ಸುಲಿಗೆಕೋರರ ಸಂಪತ್ತಿನ ದಾಹ ಇಡೀ 
ಮಾನವಕುಲವನ್ನೇ ನಾಶಮಾಡುವಂಥದ್ದಾಗಿದೆ. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಅವರು ಧರ್ಮ, ಜಾತಿ, ಕುಲ, 
ವರ್ಣ, ಜನಾ೦ಗ ತಾರತಮ್ಯವನ್ನು ಕೂಡ ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಆ ಮೇಲೆ ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ 
ದೇಶಗಳೊಳಗೇ ರಣರಂಗಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಇಂಥ ಭಯಾನಕ ಸ್ಥಿತಿಯಿಂದ 
ಜಗತ್ತನ್ನು ಮುಕ್ತಗೊಳಿಸುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ಇದೆ. ಇದು ಬಹಳ 
ಸರಳ ಮತ್ತು ಸಹಜವಾದ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ನಿಯಮಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿದೆ. “ಕಾಯಕ - 
ಪ್ರಸಾದ - ದಾಸೋಹ' ಇದರ ಸೂತ್ರವಾಗಿದೆ. ಯೋಗ್ಯ ಉತ್ಪಾದನೆಯ ಕ್ರಿಯೆಯು 
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ಕಾಯಕ ಎನಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಹಾಗೆ ಉತ್ಪಾದಿಸಿದ್ದನ್ನು ದೇವರು ಕೊಟ್ಟದ್ದೆಂದು ತಿಳಿದು 
ಅಹಂಕಾರದಿಂದ ಮುಕ್ತರಾಗಿ ವಿನಮ್ರ ಭಾವದಿಂದ ಪಡೆಯುವುದು ಪ್ರಸಾದ 
ಎನಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಹಾಗೆ ದೇವರಿಂದ ಪಡೆದದ್ದನ್ನು ಸಮಾಜವೆಂಬ ದೇವರಿಗೆ 
ಪ್ರಾಂಜಲಭಾವದಿಂದ ಅರ್ಪಿಸುವುದೇ ದಾಸೋಹ. ಹೀಗೆ ಕಾಯಕವು ಕೆಟ್ಟದ್ದನ್ನು 
ಉತ್ಪಾದಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಪ್ರಸಾದ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಾವುದನ್ನೂ ಹಾಳು ಮಾಡಲು ಮತ್ತು 
ದುರುಪಯೋಗ ಪಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಬಿಡುವುದಿಲ್ಲ. ಅದು ಸತ್ಪಾತ್ರಕ್ಕೆ ಸಲ್ಲಿಸುವ ಬಯಕೆಯನ್ನು 
ಮೂಡಿಸುತ್ತದೆ. ದಾಸೋಹವು ಐಹಿಕ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಯೋಗ್ಯರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ವಿತರಣೆ ಮಾಡಲು ಮಾರ್ಗದರ್ಶಿಯಾಗುತ್ತದೆ. ಅಂತೆಯ ಶರಣನಾದವನು “ಧನದಲ್ಲಿ 
ಶುಚಿ, ಪ್ರಾಣದಲ್ಲಿ ನಿರ್ಭಯ' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾ ರೆ. "ತನು ಮನ ಧನವ 
ಹಿಂದಿಕ್ಕಿಕೊಂಡು ಮಾತಿನ ಬಣಬೆಯ ಮುಂದಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ಒಳಲೋಟೆಯ (ಮೋಸದ ಮಾತು) 
ನುಡಿವವರು ನೀವೆಲ್ಲರೂ ಕೇಳಿರೆ' ಎಂದು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 


ಆದರೆ ಅವರ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಶರಣರು ಮಾತ್ರ ಕೇಳಿದರು. ಹಾಗೆಯೆ ನಡೆದು ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ 
ಹೊಸ ಪಥವನ್ನೇ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದರು. ಮಹಾದೇವ ಭೂಪಾಲ ಕಲ್ಯಾಣಕ್ಕೆ ಬ೦ದು ಕಟ್ಟಿಗೆ 
ಮಾರುವ ಕಾಯಕದಿಂದಾಗಿ ಮೋಳಿಗೆ ಮಾರಯ್ಯ ಎನಿಸಿಕೊಂಡರು. ಕಾಯಕತತ್ತ್ವವನ್ನು 
ಮೆಚ್ಚಿ ರಾಜ್ಯವನ್ನೇ ಬಿಟ್ಟುಕೊಟ್ಟರು! “ಆನೆ ಕುದುರೆ ಭಂಡಾರವಿರ್ದಡೇನೋ? ತಾನುಂಬುದು 
ಪಡಿಯಕ್ಕಿ, ಒಂದಾವಿನ ಹಾಲು, ಮಲಗುವುದರ್ದ ಮಂಚ. ಈ ಹುರುಳಿಲ್ಲದ ಸಿರಿಯ ನೆಚ್ಚಿ 
ಕೆಡಬೇಡ ಮನುಜಾ.' ಎ೦ದು ಖಾಸಗಿ ಆಸ್ತಿಯ ಮೋಹವನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸಿದರು. 


“ಆಸೆ ಎಂಬುದು ಭವದ ಬೀಜ' ಎಂದು ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಗಳ ಪುಣ್ಯಸ್ತ್ರೀ ಕಾಳವ್ವೆ 
ಹೇಳುತ್ತಾಳೆ. ಈ ಭವದ ಬೀಜವನ್ನು ಬೆಳೆಸುವ ಮೂಲಕ ಮಾನವರು ಸಂಪತ್ತಿನ ಫಲ 
ಪಡೆದು ಅದರ ಗುಲಾಮರಾಗಿಯೆ ಜೀವನ ಸವೆಸುತ್ತಾರೆ ಎಂದು ಸೂಚಿಸುತ್ತಾಳೆ. 
ವಸ್ತುಮೋಹಿಯಾಗಿ ಬದುಕದೆ ಸಮಾಜಪ್ರೇಮಿಯಾಗಿ ಬದುಕಿದಾಗ ಮಾತ್ರ ಈ 
ಗುಲಾಮಗಿರಿಯಿಂದ ಮುಕ್ತಿ ಕಾಣಲು ಸಾಧ್ಯ ಎಂಬುದನ್ನು "ನಿರಾಸೆಯೆಂಬುದು ನಿತ್ಯಮುಕ್ತಿ' 
ಎ೦ದು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾಳೆ. “ಆಸೆ ಎಂಬುದು ಮಾರಿ, ನಿರಾಸೆ ಎಂಬುದ ದೇವಪದ' ಎಂದು ಡಕ್ಕೆಯ 
ಬೊಮ್ಮಣ್ಣ ಕೂಡ ಇದೇ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 

“ಆಸೆಯುಳ್ಳವ ಪ್ರಸಾದಿಯಲ್ಲ' ಎ೦ದು ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುದೇವರು ಘೋಷಿಸಿದ್ದಾರೆ. ತನ್ನ 
ಸುತ್ತಲಿನ ಯಾವ ಜೀವಿಯೂ ಉಪವಾಸದಿಂದ ಬಳಲಬಾರದು ಎಂಬ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೊಂದಿಗೆ 
ಕ್ರಿಯಾಶೀಲನಾಗಿ ಹಸಿದವರಿಗೆ ಉಣಬಡಿಸುದ ನಂತರ ಉಣುವವನೇ ಪ್ರಸಾದಿಕ. 
ಪ್ರಸಾದಿಂಶು ಸಾವರಾಜಿಕ ಜವಾಬ್ದಾರಿಂಶು ಪ್ರತೀಕನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಅವನೇ 
ವಸ್ತು ಮೋಹಿಯಾದರೆ ಅದು ಹೇಗೆ ಪ್ರಸಾದಿಯಾಗುತ್ತಾನೆ ಎಂದು ಹೇಳುವ ಮೂಲಕ 
ಎಇ ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ಎತ್ತಿಹಿಡಿದಿದ್ದಾರೆ. 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಖೇಡ್ಡರ್‌ 
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ಉಳಿತಾಯವೇ ಆದಾಯ 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರ ವಿಶಿಷ್ಟವಾಗಿದೆ. ಶರಣ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ದುಂದುವೆಚ್ಚಕ್ಕೆ 
ಆಸ್ಪದವಿಲ್ಲ. ಸಂಪತ್ತಿನ ಶೇಖರಣೆಗೂ ಆಸ್ಪದವಿಲ್ಲ. ಇಲ್ಲಿ ಉಳಿತಾಯವೇ ಆದಾಯ. ಆದರೆ 
ಆ ಆದಾಯ ಶಿವನಿಧಿಗೆ ಸಲ್ಲುವಂಥದ್ದು! ಉನ್ನತ ವಿಚಾರಗಳೊಂದಿಗೆ ಯಾರ ಹಂಗಿಲ್ಲದೆ 
ಸರಳ ಜೀವನ ನಡೆಸುತ್ತ ವಿಚಾರವಾದದಿ೦ದ ಕೂಡಿದ ಸ್ವತಂತ್ರ ಮತ್ತು ಉದಾತ್ತ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು 
ಹೊಂದುವುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಅರ್ಥವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿ೦ದ ಕೂಡಿದ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಸಾಧ್ಯ 
ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಬದುಕು ಮತ್ತು ಅವರ ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯವೇ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. 

ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗೆ, ಹುಟ್ಟು, ಸಾವು, ಮದುವೆ ಮುಂತಾದ ಸಂಸ್ಕಾರಗಳಲ್ಲಿ ದುಂದು 
ವೆಚ್ಚವನ್ನು ನಿಷೇಧಿಸಲಾಗಿದೆ. ಯಾವುದೇ ತೆರನಾದ ಮೂಢನಂಬಿಕೆಯ ಆಚರಣೆಗಳಿಗೆ 
ಇಲ್ಲಿ ಅವಕಾಶವಿಲ್ಲ. ಪಂಚಾಂಗದ ವಾರ ತಿಥಿ ಸುಮುಹೂರ್ತಗಳನ್ನು ಶರಣರು 
ಅಲ್ಲಗಳೆದಿದ್ದಾರೆ. ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆಯನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಗುಡಿಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು 
ಅಲ್ಲಗಳೆದಿದ್ದಾರೆ. ಮಠೀಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಸ್ವಾಮಿಗಳೇ 
ಇಲ್ಲ. (ಲಿಂಗವಂತರ ಜೊತೆ ಇರಬೇಕಾದವರು ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿರುವ ಲಿ೦ಗತತ್ತ್ವದ 
ಮೌಲ್ಯಗಳನ್ನು ಜನಮನದಲ್ಲಿ ಬಿತ್ತುವ ನೀತಿಜಂಗಮರು ಮಾತ್ರ.) ಇನ್ನು ಅವರ 
ಪಾದಪೂಜೆಗೆಲ್ಲಿ ಅವಕಾಶ? ಲಿಂಬೆಹಣ್ಣು, ಕು೦ಬಳಕಾಯಿ ಮತ್ತು ತೆಂಗಿನಕಾಯಿ 
ಒಡೆಯುವುದು ಮುಂತಾದ ಶಾಖಾಹಾರಿ ಬಲಿ ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳನ್ನು ಕೂಡ ಈ ಧರ್ಮ 
ತಿರಸ್ಕರಿಸಿದೆ. ಈ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ಒ೦ದು ಪೂಜೆ ಇದೆ. ಅದು ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ. 
ಈ ಪೂಜೆಗೆ ಯಾವುದೇ ರೀತಿಯ ಖರ್ಚು ಮಾಡಬೇಕಿಲ್ಲ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಹರಕೆ 
ಹೊರಬೇಕಿಲ್ಲ. ಆರ್ಥಿಕ, ಸಾಮಾಜಿಕ, ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ, ಸೈದ್ಧಾ೦ತಿಕ ಮತ್ತು ವಿಶ್ವದ ಎಲ್ಲರನ್ನೂ 
ಒಳಗೊಳ್ಳುವ ಧಾರ್ಮಿಕ ಚಳವಳಿಯ ಮೂಲಕ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು 
ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಇದು ಮಾನವಕುಲದ ಏಕತೆಯ ಸಂಕೇತವಾಗಿದೆ. ಈ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ 
ಮೂಲಕ ಶರಣರು ತಮ್ಮೊಳಗಿನ ಮಹಾಘನದೊಡನೆ ಒಂದಾಗುವ ಕ್ರಮವನ್ನು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅರುಹಿದರು. ದೇವರಿಗಾಗಿ ಯಾವ ಖರ್ಚೂ ಮಾಡಬೇಕಿಲ್ಲ 
ಎಂಬುದನ್ನು ತಿಳಿಸಿಕೊಟ್ಟರು. ಹೀಗೆ ಲಿಂಗವಂತ ಧರ್ಮದ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಅಂಶ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರದ ಸಂಬಂಧದಿಂದ ಕೂಡಿದೆ. ನಮ್ಮ ದೇಶದ ಜನ ಕನಿಷ್ಠ ಐದು 
ವರ್ಷಗಳ ವರೆಗೆ ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳಿಂದ ದೂರ ಉಳಿದು ದೇವರು ಮತ್ತು ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳ 
ಮೇಲೆ ಖರ್ಚು ಮಾಡದೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸಿದ ಹಾಗೆ ಬದುಕಿದರೆ ದೇಶದ ಎಲ್ಲ 
ಸಾಲವನ್ನು ತೀರಿಸುವಷ್ಟು ಉಳಿತಾಯ ಮಾಡಬಹುದು. 


ಬಸವಣ್ಣನ ಸಂತತಿ 
“ತನು ಮನ ಧನಕ್ಕೆ ಆಸೆ ಮಾಡುವಾತನ ಬಸವಣ್ಣನ ಸಂತತಿಯೆಂತೆನಬಹುದು' ಎಂದು 


ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. 'ಲಂಚವಂಚನಕ್ಕೆ ಕೈಯಾನದ ಭಾಷೆ' ಎಂದು 
ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅ೦ಬೇಡ್ದರ್‌ 
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ಕಸಗುಡಿಸುವ ಶರಣೆ ಸತ್ಯಕ್ಕ ಧನದಾಹಿಗಳು ನಾಚಿ ನೀರಾಗುವಂತೆ ಹೇಳಿದ್ದಾಳೆ. “ಜಂಗಮಭಕ್ತ 
(ಸಮಾಜಪ್ರೇಮಿ)ನಾದಡೆ ಧನದಾಸೆಯ ಬಿಡಬೇಕು' ಎ೦ದು ಮೋಳಿಗೆ ಮಾರಯ್ಯನವರು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. "ಆಸೆ ಆಮಿಷ ಅಳಿದಂಗಲ್ಲದೆ ಕಲ್ಯಾಣದತ್ತಲಡಿಯಿಡಬಾರದು' ಎಂದು 
ಅಕ್ಕಮಹಾದೇವಿ ಹೇಳುತ್ತಾಳೆ. 

“ಕೂಡಿದ ಧನವೆಲ್ಲವನು ಗುರುಲಿಂಗಜಂಗಮಕ್ಕೆ 

ವಂಚನೆಯ ಮಾಡಿ ಒಳಗಿಟ್ಟುಕೊಂಡು, 

ನೆಲವ ತೋಡಿ ಬಚ್ಚಿಟ್ಟುಕೊಂಡು, 

ಹಲವು ತೆರದ ಆಭರಣಗಳ ಮಾಡಿಸಿ, 

ಕರ ಚರಣ ಉರ ಕರ್ಣ೦ಗಳೊಳಗಿಟ್ಟುಕೊಂಡು, 

ಮತ್ತಿಷ್ಟು ಬದುಕಾಗಲೆಂದು ತನ್ನ ಕೈಯೊಳಗಿನ ಇಷ್ಟಲಿಂಗಕ್ಕೆ 

ಅಷ್ಟವಿಧಾಚರಣೆಯ ಮಾಡುವ ಲಿಂಗಪೂಜಕನ ಪರಿ ಎಂತೆಂದೊಡೆ: 

ಆ ಭಕ್ತನು ಸ್ರೋತ್ರಮಂತ್ರವ ನುಡಿದರೆ 

ಲಿಂಗದ ಚಿತ್ರದಲ್ಲಿ ಕರ್ಣದೊಳಗೆ ತೊಣಚಿ ಹೊಕ್ಕು ಗೋಳಿಟ್ಟು 

ಬಾಧಿಸಿದಂತಾಯಿತಯ್ಯಾ!” 

ಎಂದು ಅಂಬಿಗರ ಚೌಡಯ್ಯನವರು ಬೂಟಾಟಿಕೆಯ ಲಿಂಗವಂತರನ್ನು ತರಾಟೆಗೆ 
ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ಶರಣರು ಖಾಸಗಿ ಆಸ್ತಿಯ ವಿರೋಧಿಗಳಾಗಿದ್ದಾರೆ ಮತ್ತು 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಆಸ್ತಿಯ ಪ್ರತಿಪಾದಕರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 

“ಆಸೆಯಿ೦ದತ್ತ ಕಿರಿಯರಿಲ್ಲ' ಎ೦ದು ಧನಪಾಲರನ್ನು ಕುರಿತು ಸಕಳೇಶ ಮಾದರಸ 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. "ಕಾಯ ಬ್ರಹ್ಮಚಾರಿಯಾದಡೇನಯ್ಯಾ, ಆಸೆ ಬ್ರಹ್ಮಚಾರಿಯಾಗದನ್ನಕ್ಕ?' ಎ೦ದು 
ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣ ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದ್ದಾರೆ. “ಆಸೆಯೆ೦ಬುದು ಅರಸಿಂಗಲ್ಪದೆ ಶಿವಭಕ್ತರಿಗುಂಟೆ ಅಯ್ಯಾ' ಎ೦ದು 
ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಲಕ್ಕಮ್ಮ ಗಂಡ ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಮಾರಯ್ಯನವರು ಹೆಚ್ಚಿನ ಅಕ್ಕಿಯನ್ನು ಆಯ್ದು ತಂದಾಗ 
ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದ್ದಾಳೆ. "ಕಾಯಕವೇ ಕೈಲಾಸವಾದ ಕಾರಣ ಅಮರೇಶ್ವರ ಲಿಂಗವಾಯಿತ್ತಾದಡೂ 
ಕಾಯಕದೊಳಗು' ಎ೦ದು ಆಯ್ದ ಕ್ಕಿ ಮಾರಯ್ಯನವರು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕಾಯಕಧರ್ಮದ 
ಘೋಷವಾಕ್ಯವನ್ನೇ ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. 

ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಂಪತ್ತಿನ ಪ್ರತಿಪಾದನೆ ಮಾಡುವ ಕಾಯಕಧರ್ಮ ಮತ್ತು ಇಂಥ 
ಚಿ೦ತನೆಯನ್ನು ಮಾನ್ಯ ಮಾಡುವ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳಿಂದ ಮಾತ್ರ ಈ ಪೃಥ್ವಿಯನ್ನು ಮುಂದಿನ 
ಜನಾಂಗಕ್ಕಾಗಿ ರಕ್ಷಿಸಿಡಲು ಸಾಧ್ಯ. 


೫ ೫ * 


ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳು ಬಸವಧರ್ಮಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ದ 


ಮೂಢನಂಬಿಕೆ ಹೋಗಬೇಕಾದರೆ ವಿಚಾರಕ್ರಾಂತಿಯಾಗಬೇಕು. 
ಆದರೆ ದಯಾಭಾವವಿಲ್ಲದೆ ವಿಚಾರಕ್ರಾಂತಿಯಾಗದು. ಅಂತೆಯ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ದಯವೇ ಧರ್ಮದ ಮೂಲ ಎಂದು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾ ರೆ. 
ದಯೆಯು ಧರ್ಮದ ಮೂಲವೂ ಆಗುವುದು, ಸಮಾನತೆಯ 
ಮೂಲಮೂ ಆಗುವುದು, ಮೂಡಿ'ನಂಬಿಕೆಗಳನ್ನು 
ಹೊಡದೋಡಿಸುವುದಕ್ಕೂಇದೇ ಮೂಲವಾಗುವುದು. 

ದಲಿತರನ್ನು ಕೆಲವರು ಮೇಲ್ಜಾತಿಯವರು ಮುಟ್ಟಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು 
ಹಿಂಜರಿಂಯುತ್ತಾರೆ. ಮುಟ್ಟಿದರೆ ಮೈಲಿಗೆಯಾಗುವುದೆ೦ಬ 
ಮೂಡಿ'ನ೦ಂಬಿಕೆಯಿ೦ದಾಗಿ ಅವರು ವರಾನಸಿಕವಾಗಿ 
ಹಿ೦ದುಳಿದವರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ದಲಿತರ ಮಗುವೊಂದು ನೀರಿನಲ್ಲಿ 
ಮುಳುಗುತ್ತಿರುವ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಅಂಥವರು ಆ ಮಗುವನ್ನು ರಕ್ಷಿಸಿದರೆ, 
ಮೂಢನಂಬಿಕೆಯಿಂದ ಹೊರಬಂದು ವೈಚಾರಿಕತೆಯಕಡೆಗೆ 
ಸಾಗುವಂಥವರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಅಸ್ಪ ಶ್ಯತೆ ಕೂಡ ಮೂಢನಂಬಿಕೆ ಎಂಬುದರ 
ಅರಿವಾದಾಗ ಮಾತ್ರ ಮೇಲ್ಜಾತಿಯವರು ಅ೦ಥ ಅನಿಷ್ಟ ಪದ್ಧತಿಯಿಂದ 
ಹೊರಬರಲು ಸಾಧ್ಯ ಹೀಗೆ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರಲ್ಲಿ ವಿಚಾರಕ್ರಾಂತಿಯಾದಾಗ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಟ್ಟಿದ್ದ ಸಮಾನತೆಯ ಸಮಾಜ ಮತ್ತೆ ರೂಪ ತಾಳಲು 
ಸಾಧ್ಯ ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲರೀತಿಯ ಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಬಯಸುವ ಮನುಷ್ಯರು 
ಮಾತ್ರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ವಿಕಸನಗೊಂ೦ಡ ಮನುಷ್ಯರು. 

ಜೀವಕಾರುಣ್ಯವಿಲ್ಲದೆ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ತವಿಕಸನಗೊಳ್ಳದು. ವ್ಯಕ್ತಿತ್ತವಿಕಸನಗೊಳ್ಳದೆ 
ಸಮತಾಭಾವ ಬರವುದಿಲ್ಲ. ಸಮತಾಭಾವ ಬರದೆ ದಾಸೋಹ ಭಾವ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 
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ಬರುವುದಿಲ್ಲ. ದಾಸೋಹ ಭಾವ ಬರದೆ ಲಿಂಗವಂತನಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಇದು ಲಿಂಗತತ್ತ p 
ಹೀಗೆ ಲಿಂಗವಂತನ ಮೂಲ ಹೃದಯವಂತಿಕೆ ಯಲ್ಲಿದೆ. ಈ ಹೃದಯವಂತಿಕೆ ಮೂಲಕವೇ 
ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೇ ಬಯಸುವ ಮಾನವಧರ್ಮದ ಅರಿವು, ಸಮತಾ ಭಾವ 
ಮತ್ತು ವೈಚಾರಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಮೂಡಲು ಸಾಧ್ಯ. ಆ ಮೂಲಕ ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳಿಂದ 
ಹೊರಬರಲು ಸಾಧ್ಯ. 


ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ವಿವಿಧ ಧರ್ಮಗಳಿವೆ. ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಕೆಲವು ಹಿಂಸಾ ಭಕ್ತಿಯಿಂದ ಕೂಡಿವೆ. 
ಮತ್ತೆ ಕೆಲವು ದಯಾಭಕ್ತಿಯಿ೦ದ ಕೂಡಿವೆ. ಹಿಂಸಾಭಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಬಲಿ ಕೊಡುವ ಪದ್ಧತಿ ಇದೆ. 
ವೈದಿಕರು ಯಜ್ಞಯಾಗಗಳಲ್ಲಿ ಪಶುಬಲಿ ಕೊಡುವ ಹಿಂಸಾ ಪದ್ಧತಿ ಇಂದಿಗೂ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ 
ಉಳಿದುಕೊಂಡು ಬಂದಿದೆ. ದೇವಿಗೆ ನರಬಲಿ ಮತ್ತು ಕೋಣಬಲಿ ಕೊಡುವ ಕ್ರೂರ 
ಪದ್ಧತಿಕೂಡ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಇಂದಿಗೂ ಜೀವಂತವಿದೆ. ಮಾಯ ಮಾಟಗಳಿಗೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿದಂತೆ ಮಕ್ಕಳ ಬಲಿ ಕೊಡುವ ಸುದ್ದಿಗಳು ಆಗಾಗ ಪ್ರಕಟವಾಗುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತವೆ. 
ಕುರಿ ಕೋಳಿ ಬಲಿಯಂತೂ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಬೌದ್ಧಧರ್ಮದಿಂದಾಗಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಯಜ್ಞದಲ್ಲಿ ಪಶುಬಲಿ ಕೊಡುವ ಪದ್ಧತಿ ಬಹಳ 
ಕಡಿಮೆಯಾಯಿತು. ಆದರೆ ಅವರು ಆಹಾರ ಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನು ಹಾಗೂ ರೇಷ್ಮೆ ಬಟ್ಟೆಗಳನ್ನು 
ಯಜ್ಞಕ್ಕೆ ಹಾಕಿ ಸುಡುವ ಪದ್ಧತಿ ಇಂದಿಗೂ ಜಾರಿಯಲ್ಲಿದೆ. ಬಲಿ ಕೊಡುವ ಮತ್ತು 
ಪ್ರಸಾದವನ್ನು ಬೆಂಕಿಗೆ ಸುರಿಯುವಂತೆ ಮಾಡುವ ಯಜ್ಞಪದ್ಭತಿಯನ್ನು ಬಸವಾದಿ 
ಶರಣರು ತೀವ್ರವಾಗಿ ವಿರೋಧಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಸುಗ್ಗಿಯ ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ಶಾಖಾಹಾರಿ ರೈತರು ಕೂಡ ಮಾಂಸಾಹಾರಿಗಳ ಮೂಲಕ 
ರಾಶಿಗೆ ಕುರಿ ಬಲಿ ಕೊಡುವ ಪದ್ಧತಿ ಹೈದರಾಬಾದ ಕರ್ನಾಟಕ ಪ್ರದೇಶದ ಕೆಲವೆಡೆ 
ಇಂದಿಗೂ ಉಳಿದುಕೊಂಡು ಬಂದಿದೆ. ತೆಂಗಿನಕಾಯಿ, ಲಿಂಬೆಹಣ್ಣು ಮತ್ತು 
ಬೂದುಗುಂಬಳಕಾಯಿ ಮುಂತಾದ ಆಹಾರಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನು ಬಲಿಕೊಡುವ 
ಪದ್ಧತಿಯನ್ನು ಬಹುಪಾಲು ಲಿಂಗವಂತರು ಕೂಡ ಇಂದಿಗೂ ಉಳಿಸಿಕೊಂಡು 
ಬಂದಿರುವುದು ದುಃಖಕರ ಸಂಗತಿ. ಈ ಹಣ್ಣು ಕಾಯಿಗಳು ಲಿಂಗವಂತಧರ್ಮದ ಪ್ರಕಾರ 
ಪ್ರಸಾದ ಎನ್ನಿಸಿಕೊಳ್ಳುವವು. ಪ್ರಸಾದವನ್ನು ಹಾಳು ಮಾಡುವುದು ಲಿಂಗವಂತಧರ್ಮಕ್ಕೆ 
ಲಿಂಗವಂತರೇ ಅಪಮಾನ ಮಾಡುವಂಥದ್ದು. 

ತೆಂಗಿನಕಾಯಿ ಒಡೆಯುವುದರ ಮೂಲ ಹಿಂಸಾ ಪದ್ಧತಿಯಲ್ಲಿದೆ. ಎಷ್ಟೋ ಜನರು 
ಪೂಜಾ ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ಅಂಗಡಿಯ ಮುಂದಿರುವ ರಸ್ತೆಯಲ್ಲಿ ತೆಂಗಿನ ಕಾಯಿ 
ಒಡೆಯುವರು. ಆಗ ಆ ಕಾಯಿಗಳು ಚೂರುಚೂರಾಗಿ ಮಣ್ಣುಪಾಲಾಗುವವು. ಹೀಗೆ 
ಪ್ರಸಾದವು ಬಲಿಯಾಗುವ ಪದ್ಧತಿ ಲಿಂಗವಂತರಿಗಂತೂ ಗೌರವ ತರುವಂಥದ್ದಲ್ಲ. 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಖೇಡ್ದರ್‌ 


ಅಮಾವಾಸ್ಯೆ ಮುಂತಾದ ಸ೦ದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಹಾಗೂ ಹೊಸ ವಾಹನಗಳನ್ನು ಖರೀದಿಸಿದಾಗ 
ವಾಹನಗಳ ಗಾಲಿಗಳ ಕೆಳಗೆ ಲಿಂಬೆ ಹಣ್ಣುಗಳನ್ನು ಇಟ್ಟು ಬಲಿಕೊಡುವ ಪದ್ಧತಿ ಕೂಡ 
ಭಾರತದಾದ್ಯಂತ ಜಾರಿಯಲ್ಲಿದೆ. ಹೀಗೆ ಪ್ರಸಾದವನ್ನು ಮಣ್ಣುಗೂಡಿಸುವ ಮತ್ತೊಂದು 
ಅಸಹ್ಯ ಪದ್ಧತಿ ಎಂದರೆ ದೀಪಾವಳಿ ಮತ್ತು ದಸರಾದ೦ಥ ಹಬ್ಬಗಳ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಅಂಗಡಿ 
ಮಾಲೀಕರು ತಮ್ಮ ಅಂಗಡಿಗಳ ಮುಂದೆ ಕುಂಕುಮ ತುಂಬಿದ ಬೂದುಗುಂಬಳಗಳನ್ನು 
ಒಡೆದು ಬೀದೆಗೆ ಎಸೆಯುವುದು. ಗೃಹಪ್ರವೇಶದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಇದೇ ರೀತಿ 
ಬೂದುಗುಂಬಳವನ್ನು ಹಾಳುಗೆಡವುತ್ತಾರೆ. ಇದೊಂದು ವಿಕೃತ ಆಚರಣೆ. ಏಕೆಂದರೆ 
ಬೂದುಗುಂಬಳ ಬಹಳ ಉಪಯುಕ್ತ ಆಹಾರ ಪದಾರ್ಥವಾಗಿದೆ. ಅದರಲ್ಲಿನ ರಂಜಕದ 
ಅಂಶ ನಮ್ಮ ಮೆದುಳಿನ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. ಬೌದ್ಧಿಕ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸುವ 
ಆಹಾರ ಅದಾಗಿದೆ. ಅಂಥ ಬೂದುಗುಂಬಳವನ್ನು ಮಣ್ಣುಪಾಲು ಮಾಡುವ ಪದ್ಧತಿ ನಮ್ಮ 
ಅನಾಗರಿಕ ಮನಸ್ಸಿನ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದೆ. ಹೀಗೆ ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಕೋಟ್ಯಂತರ ಲಿಂಬೆಹಣ್ಣು, 
ಬೂದುಗುಂಬಳ ಮತ್ತು ತೆಂಗಿನಕಾಯಿಗಳು ಜನರ ಬಾಯಿಗೆ ಹೋಗುವ ಬದಲು ಮಣ್ಣಿನ 
ಬಾಯಿಗೆ ಹೋಗುತ್ತವೆ. ಸ್ಥಾವರಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಮತ್ತು ಇತರೆ ಮೂರ್ತಿಗಳಿಗೆ ಅಭಿಷೇಕದ 
ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಹಾಲು, ಮೊಸರು ಮತ್ತು ತುಪ್ಪ ಮುಂತಾದ ಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನು ಚರಂಡಿಯ 
ಬಾಯಿಗೆ ಹೋಗುವಂತೆ ಮಾಡುವುದುಕೂಡ ಅನಾಗರಿಕ ಪದ್ಧತಿಯೇ ಆಗಿದೆ. 


ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಗೆ ಬೇಕಾಗಿರುವುದು ವಿಭೂತಿ, ಬಿಲ್ವಪತ್ರೆ, ನೀರು ಮುಂತಾದ 
ಪದಾರ್ಥಗಳು ಮಾತ್ರ. ಇವೆಲ್ಲ ಔಷಧೀಯ ಗುಣಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿವೆ. ಇವುಗಳಲ್ಲಿ 
ಯಾವುದನ್ನೂ ಹಾಳು ಮಾಡಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಅಷ್ಟೊಂದು ಎಚ್ಚರಿಕೆಯಿ೦ದ ಹಾಗೂ ಪ್ರಸಾದ 
ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಇವುಗಳ ಬಳಕೆಯಾಗುತ್ತದೆ. ಯಾವ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಲಿ೦ಗಪೂಜೆಗೆ 
ಬಳಸುವುದಿಲ್ಲವೋ ಅವುಗಳನ್ನು ಲಿಂಗವಂತರು ಪೂಜೆಯ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಬಳಸಬಾರದು. 
ಬಲಿ ಪದ್ಧತಿಗೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿಯೇ ದಯಾ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಜಾರಿಗೆ 
ತಂದಿದ್ದಾರೆ. ತೆಂಗಿನಕಾಯಿ ಒಡೆಯುವುದು, ಲಿಂಬೆಹಣ್ಣುಗಳನ್ನು ವಾಹನಗಳ ಚಕ್ರಗಳ 
ಕೆಳಗೆ ಇಡುವುದು ಮತ್ತು ಬೂದುಗುಂಬಳವನ್ನು ವಿಕಾರವಾಗಿ ಸೀಳಿಹಾಕುವುದು 
ಮುಂತಾದ ಬಲಿಮೂಲದ ಪದ್ಧತಿಗಳು ಲಿಂಗವಂತರಿಗೆ ಮತ್ತು ವಿಚಾರವಾದಿಗಳಿಗೆ 
ಸಮ್ಮತವಲ್ಲ. 

ಪ್ರಾಣಿಬಲಿ ಕೊಡಲಾಗದವರು ತೆಂಗಿನಕಾಯಿ ಒಡೆಯುತ್ತಾರೆ. ಆ ಮೂಲಕ ಬಲಿ 
ಕೊಡುವ ಸಂಪ್ರದಾಯವನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಯಾರಾದರೂ 
ತೆಂಗಿನಕಾಯಿ ಒಡೆಯುತ್ತಾರಾ? ಇಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ಇದು ಬಸವ ಪರಂಪರೆಯಲ್ಲ. ಶರಣರ 
ಭಕ್ತಿ ಪ್ರೇಮಮಯ ಭಕ್ತಿ. ದಯಾಮಯ ಭಕ್ತಿ. ಬಲಿ ಕೊಡುವ ಭಕ್ತಿ ಅಲ್ಲ. 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬಿಂಡ್ಜರ್‌ 


ಶರಣರ ಯಾವುದೇ ವಚನದಲ್ಲಿ ತೆಂಗಿನಕಾಯಿ, ಲಿಂಬೆಕಾಯಿ ಮತ್ತು 
ಬೂದುಗುಂಬಳವನ್ನು ಪೂಜೆಗೆ ಬಳಸಬೇಕೆಂದು ಹೇಳಿಲ್ಲ. ಲಿಂಗವಂತರಿಗೆ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗವೊ೦ದೇ ಪೂಜಾರ್ಹ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಗೌರವಾರ್ಹ. ಆದರೆ ಕೆಲ ಅಕ್ಕಗಳು, 
ಅಣ್ಣಗಳು, ಮಾತೆಗಳು ಮತ್ತು ಸ್ವಾಮಿಗಳು ಗುಡಿ ಕಟ್ಟ ಅಥವಾ ಗುಡಿಯಂಥ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮೂರ್ತಿ ಇಟ್ಟು ತೆಂಗಿನಕಾಯಿ ಒಡೆಯುತ್ತಾರೆ. ಭಕ್ತರಿಂದ ತೆಂಗಿನಕಾಯಿ 
ಒಡೆಯಲು ಹಚ್ಚುತ್ತಾರೆ. ಮಂದಿರ ಮತ್ತು ಮೂರ್ತಿಗಳನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸಿ “ಸ್ಥಾವರ ಪ್ರತಿಷ್ಠೆ 
ನಾಯಕ ನರಕ' ಎಂದು ಹೇಳಿದ ಬಸವಾದಿ ಶರಣರ ತತ್ತ್ವಗಳಿಗೆ ಮಾಡುವ 
ಅಪಮಾನವಿದು ಎಂದು ಈ ಮೂರ್ತಿಪೂಜಾಪ್ರಿಯ ಲಿಂಗಾಯತ ಧರ್ಮದ ಇಂಥ 
ಪ್ರಚಾರಕರಿಗೆ ಯಾವಾಗ ಪ್ರಜ್ಞೆಮೂಡುವುದೊ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ. 


೫ ೫ ೫ 


1 ಗ್‌ 
kK 5 


ಮೂಢನಂಬಿಕೆ ವಿರುದ್ದ ಧನಿ ಎತ್ತಿದ 
ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು 


ಶಿವತಂತ್ರದಿಂದ ಸುಖದುಃಖಗಳು ಬರುತಿಹವೆಂದರಿಯದೆ 
ನರಗುರಿಗಳಿಗೆ ರೋಗ ದಾರಿದ್ಯ ಅಪಜಯಂಗಳು ಬರುತ್ತಿರಲು 
ಎಪ್ರಗೆ ಕೈಮುಗಿದು ಕಾಣಿಕೆಯನಿಕ್ಕಿ ತನ್ನ ಹೆಸರ ಹೇಳಿ 
ಸೂರ್ಯಬಲ ಚಂದ್ರಬಲ ಬೃಹಸ್ಪತಿಬಲ ನಗಗಹಬಲವ 
ಕೇಳುವವರಿಗೆ ಎಲ್ಲಿಯದೋ ಭಕ್ತಿ? 

ಸೂರ್ಯನು ಜ್ಞಾನವುಳ್ಳವನಾದಡೆ 

ಗೌತಮಮುನೀಶ್ವರನ ಹೆಂಡತಿ ಅಹಲ್ಯಾದೇವಿಗೆ ಮೋಹಿಸಿ 
ಮುನಿಯ ಶಾಪದಿಂದ ಕುಷ್ಟದೊಳಗಿಹನೆ? 

ಅಲ್ಲದೆ ದಕ್ಷನ ಯಾಗದಲ್ಲಿ ಹೋಗಲಾಡಿಸಿಕೊಂಬನೆ 


ಚಂದ್ರನು ಜ್ಞಾನವುಳ್ಳವನಾದಡೆ ಗುರುವಿನ ಹೆಂಡತಿಗೆ ಅಳುಪಿ 
ಕೊಂಡೊಯ್ದು 


ಜಾತಜ್ವರದಲ್ಲಿ ಅಳಲುತಿಹನೆ? 

ಬೃಹಸ್ಪತಿ ಜ್ಞಾನವುಳ್ಳವನಾದಡೆ ಸಕಲ ಜ್ಯೋತಿಷ್ಯಗಳ ನೋಡಿ 
ವಿವಾಹವಾದ ಹೆಂಡತಿ ರೋಹಿಣಿದೇವಿಯ 
ಚ೦ದ್ರನೆತ್ತಿಕೊ೦ಡು ಹೋಹಾಗ ಸುಮ್ಮನಿದ್ದುದು ಏನು ಜ್ಞಾನ? 
ಶನಿ ಜ್ಞಾನವುಳ್ಳವನಾದಡೆ ಕುಂಟನಾಗಿ ಸಂಕೋಲೆ ಬೀಳ್ವನೆ? 


ಅದು ಕಾರಣ ತಮಗೆ ಮುಂಬಹ ಸುಖದುಃಖಂಗಳನರಿಯ 
ದವರು 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಂಡ್ಛರ್‌ 


ಮತ್ತೊಬ್ಬರ ಸುಖದುಃಖ೦ಗಳ ಮೊದಲೇ ಅರಿಯರು. 
ಬೃಹಸ್ಪತಿಯ ಮತದಿಂದೆ ದ್ವಾರಾವತ ನೀರಲ್ಲಿ ನೆರೆದು 
ಕೃಷ್ಣನ ಹದಿನಾರು ಸಾವಿರ ಸ್ತೀಯರ ಹೊಲೆಬೇಡರು ಸೆರೆಯನೊಯ್ದರು. 
ಶ್ರೀರಾಮನ ಹೆಂಡತಿ ಸೀತಾಂಗನೆ ಸೆರೆಯಾದಳು. 
ಇಂತೀ ತಮತಮಗೆ ಮುಂದೆ ಬಹ ಅಪಜಯಂಗಳನರಿಯದ ಕಾರಣ 
ಆ ಬೃಹಸ್ಪತಿ ಜ್ಞಾನಿಯ ಮತದಿಂದೆ, ಅಭಾಷ ಜೋಯಿಸರ ಮಾತ ಕೇಳಿ 
ಹುಣ್ಣಿಮೆ ಅಮವಾಸೆಯಲ್ಲಿ ಉಪವಾಸವಿದ್ದು, 
ಗ್ರಹಬಲವುಳ್ಳ ಶುಭಮುಹೂರ್ತದಲ್ಲಿ ಅರಳಿಯ ಮರಕ್ಕೆ ನೀರ ಹೊಯ್ದು 
ನೂಲ ಸುತ್ತಿ ವಿಪ್ರಚೋಯಿಸರ್ಗೆ ಹೊನ್ನು ಹಣವ ಕೊಟ್ಟಡೆ 
ಹೋದೀತೆ೦ಬ ಅನಾಚಾರಿಯ ಮಾತ ಕೇಳಲಾಗದು. 
“ವಸಿಷ್ಟೇನ ಕೃತೇ ಲಗ್ನೇ ವನೇ ರಾಮೇಣ ವಾಸಿತೇ। 
ಕರ್ಮಮೂಲೆ ಪ್ರಧಾನೇ ತು ಕಿಂ ಕರೋತಿ ಶುಭಗಹಃ॥” ಇಂತೆಂದುದಾಗಿ 
ಬಹ ಕಂಟಕವ ಹೊನ್ನು ಹೆಣ್ಣು ಶುಭಲಗ್ನದಿಂದೆ 
ಪರಿಹರಿಸೇನೆಂದಡೆ ಹೋಗಲರಿಯದು. 
ಹಸಿಎಲ್ಲದ ಮದ್ದು ಕೊಟ್ಟೇನು, ಅಶನವ ನೀಡೆಂಬಂತೆ; 
ಖೇಚರದ ಮದ್ದು ಕೊಟ್ಟೇನು ತೊರೆಯ ದಾಂಟಿಸೆಂಬಂತೆ; 
ಕುರುಡನ ಕೈಯ ಕುರುಡ ಹಿಡಿದು ಹಾದಿಯ ತೋರುವಂತೆ: 
ಲಜ್ಜೆ ನಾಚಿಕೆ ಇಲ್ಲದೆ ಎಪ್ರರ ಕೈಯೆ ಲಗ್ನವ ಕೇಳಲಾಗದು. 
ಸದ ೃಕ್ತರಾದವರಿಗೆ ನಿಮ್ಮ ಬಲವೇ ಬಲವಯ್ಯಾ 
ಕೂಡಲಚೆನ್ನಸಂಗಮದೇವಾ. 

-ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣ 


ಭಾರತ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಎಚಾರವಾದಕ್ಕೆ ರಾಮಾಯಣ ಮಹಾಭಾರತದಷ್ಟೇ ಇತಿಹಾಸವಿದೆ. 
ಮಹಾಭಾರತದಲ್ಲಿ ಚಾರ್ವಾಕ (ಸುಂದರವಾಗಿ ಮಾತನಾಡುವವರು) ಎಂದು 
ಕರೆಯಿಸಿಕೊಂಡ ಲೋಕಾಯತು (ಲೋಕಪ್ರಿಯರು) ಮಹಾಭಾರತ ಯುದ್ಧದುಂಟಾಗುವ 
ಜೀವಹಾನಿಯ ಕುರಿತು ಕೌರವ ಪಾಂಡವರಿಗೆ ತಿಳಿಹೇಳಿದರೂ ಪ್ರಯೋಜನವಾಗಲಿಲ್ಲ. 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೆಡ್ಕರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಖನಗಚು 


ಶಾಂತಿಗಾಗಿ ವಾದಿಸುತ್ತ ಯುದ್ಧ ವಿರೋಧಿ ನಿಲವು ತಾಳಿದ್ದ ಒಬ್ಬ ಚಾರ್ವಾಕನನ್ನು ಕೌರವ 
ಪಾಂಡವರು ಸೇರಿಯೇ ಕೊಲೆ ಮಾಡಿದ ಪ್ರಸಂಗ ಮಹಾಭಾರತದಲ್ಲಿದೆ. 


ಚಾರ್ವಾಕರ ನಂತರ ಬಂದ ಅಜ್ಜೇಯವಾದಿ ಬುದ್ಧ, ಏಕೇಶ್ವರವಾದಿ ಬಸವಣ್ಣ, 
ಶರಣರು, ದಾಸರು, ಸಂತರು, ಸೂಫಿ ಸಂತರು ಮತ್ತು ಅನುಭಾವಿ ಕವಿಗಳು 
ಮೊದಲಾದವರು ಲೌಕಿದ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ವಿಚಾರವಾದವನ್ನೇ ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿದಿದ್ದಾರೆ. 


ಆದರೂ ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳು ಭಾರತದ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳ ಬಹುಪಾಲು ಜನರ 
ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಮನೆ ಮಾಡಿವೆ. ಬಹುಪಾಲು ರಾಜಕಾರಣಿಗಳು, ಸಿನಿಮಾ ನಟನಟಿಯರು, 
ಅಧಿಕಾರಿಗಳು, ಶ್ರೀಮ೦ತರು ಮತ್ತು ಬಡವರು ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ 
ಹಾಸುಹೊಕ್ಕಾಗಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. ಎಲ್ಲ ಪ್ರಕಾರದ ಮಾಧ್ಯಮಗಳು ದಿನನಿತ್ಯ 
ಮೂಡನಂಬಿಕೆಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ ಶಕ್ಕ್ಯಾನುಸಾರ ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿಂಯುತ್ತಲೇ ಇವೆ. 
ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳನ್ನು ಜನಮನದಲ್ಲಿ ತುಂಬುತ್ತ ಹೋಗುವುದು ಉಗ್ರಗಾಮಿಗಳಿಗೆ, 
ಮೂಲಭೂತವಾದಿಗಳಿಗೆ, ಕೋಮುವಾದಿಗಳಿಗೆ, ಜಾತಿವಾದಿಗಳಿಗೆ, ರತ್ನಪಡಿ 
ವ್ಯಾಪಾರಿಗಳಿಗೆ, ವಿವಿಧ ಉದ್ದಿ ಮೆದಾರರಿಗೆ, ಸಿನಿಮಾ ಮಂದಿಗೆ ಮತ್ತು ಅಜ್ಞಾನದ ಮತ್ತು 
ದ್ವೇಷದ ಮೂಲಕ ರಾಜಕೀಯದಲ್ಲಿ ಬೇಳೆ ಬೇಯಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆ೦ಂಬ ಹಪಾಪಿ 
ರಾಜಕಾರಣಿಗಳಿಗೆ ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಲೋಕಾಯತರು ಮತ್ತು ಬೌದ್ಧರ ನಂತರ ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳನ್ನು ಪ್ರಖರವಾಗಿ 
ವಿರೋಧಿಸಿದವರೆಂದರೆ 12ನೇ ಶತಮಾನದ ವಚನಕಾರರು. ಆ ವಚನಕಾರರಲ್ಲಿ ಅತಿ 
ಕಿರಿಯ ವಯಸ್ಸಿನವರಾದ ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು ಅವಿರಳಜ್ಜಾನಿ ಎಂದೂ ಷಟ್‌ಸ್ಥಲ 
ಚಕ್ರವರ್ತಿ ಎಂದೂ ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಲಿಂಗವಂತ ಧರ್ಮದ ರೂಪುರೇಷೆಗಳನ್ನು 
ಸಿದ್ಧಪಡಿಸಿದವರೇ ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು. ಅವರು ಬದುಕಿನ ಎಲ್ಲ ಸ್ತರಗಳಲ್ಲಿನ 
ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುತ್ತ ವೈದಿಕರ ಕಟ್ಟುಕಥೆಗಳನ್ನು ಬಯಲಿಗೆಳೆದಿದ್ದಾರೆ. 
ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಲಿಂಗವಂತ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ನುಸುಳಿದಂಥ ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳ 
ಬಗ್ಗೆಯೂ ಎಚ್ಚರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಸದ್ಧಕ್ಷರಾದವರಿಗೆ, ಅವರ ಬಲವೇ ಬಲ ಹೊರತಾಗಿ ಹೊರಗಿಣ 
ಯಾವುದೇ ಅಗೋಚರ ಶಕ್ತಿ ಅವರಿಗೆ ಬಲವನ್ನು ಕೊಡಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು 
ಅವರು ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳ ಬೆನ್ನುಹತ್ತುವವರನ್ನು ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ನರಗುರಿಗಳು ಎಂದು 
ಕರೆದಿದ್ದಾರೆ. ಸ್ವಂತ ವಿಚಾರ ಮಾಡುವುದನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ತಮ್ಮ ಮೆದುಳನ್ನು ಸುಳ್ಳು ಭವಿಷ್ಯ 
ಹೇಳುವ ಧೂರ್ತರ ಕೈಯಲ್ಲಿ ಕೊಟ್ಟು ತಲೆಯಲ್ಲಿ ಸಗಣಿ ತುಂಬಿಕೊಂಡು 
ಮೂಢಮತಿಗಳಾಗಿ ಬದುಕುವ ಜನರು ಮಾನವರೂಪಿ ಕುರಿಗಳಾಗದೆ ಇನ್ನೇನು ಆಗಲು 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 


ಸಾಧ್ಯ? (ಕುರಿಗಳು ಎಂದೂ ಮೂಢನಂಬಿಕೆಯಿಂದ ಬದುಕುವುದಿಲ್ಲ. ಅವು ಆಹಾರ 
ಸಿಗುವ ಕಡೆಗೆ ಹೋಗುತ್ತವೆ. ಪ್ರಯತ್ನ ಪಟ್ಟು ಹೊಟ್ಟೆ ಹೊರೆದುಕೊಂಡು ಬದುಕುತ್ತವೆ. 
ಆದರೆ ನರಗುರಿಗಳು ಕುರಿಗಳಿಗಿ೦ತಲೂ ಆಖರಿಯಾಗಿವೆ.) ಇಂಥ ನರಗುರಿಗಳ ಕುರಿತು 
ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ವಿಚರಪ್ರಚೋದಕ ವಚನಗಳನ್ನು ಬರೆದಿದ್ದಾರೆ. 


ನರಗುರಿಗಳು ಎಂಥ ಮೂಢರು ಎಂದರೆ "ಹಸಿವು ಆಗರಾಲದಂಥ ಔಷಧಿಯನ್ನು 
ಕೊಡುತ್ತೇನೆ ಆಹಾರ ಕೊಡು' ಎಂದು ಮೋಸ ಮಾಡುವ ಭವಿಷ್ಯಕಾರರು ಹೇಳಿದರೆ, “ಆ 
ಔಷಧಿಯಿಂದ ನೀನೇಕೆ ಹಸಿವನ್ನು ಹಿಂಗಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದಿಲ್ಲ' ಎ೦ದು ಪ್ರಶ್ನಿಸುವುದಿಲ್ಲ. "ಈ 
ನದಿಯ ದಾಟಿಸು; ನಿನಗೆ ಆಕಾಶದಲ್ಲಿ ಹಾರುವಂಥ ಔಷಧಿ ಕೊಡುತ್ತೇನೆ' ಎಂದು ಧೂರ್ತ 
ಭವಿಷ್ಯಕಾರ ಹೇಳಿದಾಗ ಅವನನ್ನು ದಾಟಿಸಲು ದೋಣಿ ಸಿದ್ದ ಪಡಿಸುವ ಬದಲಿಗೆ "ನೀನೇ 
ಆ ಔಷಧಿ ಕುಡಿದು ಹಾರುತ್ತ ನದಿ ದಾಟು' ಎಂದು ಹೇಳವಷ್ಟಾದರೂ ಬುದ್ದಿಯನ್ನು 
ನರಗುರಿಗಳು ಕಳೆದುಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ ಎಂದು ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ವಿಷಾದ 
ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದ್ದಾ ರೆ. 

ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ, ಸಾಮಾಜಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ, ಧಾರ್ಮಿಕ ಮತ್ತು ಮನೋವೈಜ್ಞಾನಿಕ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದಲೂ ಈ ವಚನ ಮಹತ್ವಪೂರ್ಣವಾಗಿದೆ. ಮಾನವರು ಎಚಾರವಾದ 
ಬುನಾದಿ ಮೇಲೆ ನಿಂತು ತಮ್ಮ ದೈಹಿಕ, ವೈಚಾರಿಕ, ಆತ್ಮಿಕ ಮತ್ತು ವ್ಯವಹಾರ ಜ್ಞಾನದ 
ಬಲದೊಂದಿಗೆ ದೈನಂದಿನ ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಬಗೆ ಹರಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆ ಹೊರತು ಕಾಗೆಗುಬ್ಬಿ 
ಕಥೆಗಳಾದ ಪುರಾಣಗಳಲ್ಲಿನ ದಂತೆಕಥೆಗಳನ್ನು ನಂಬಿ ಬದುಕಲಿಕ್ಕಾಗದು ಎಂಬುದನ್ನು 
ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ಮನೋಜ್ಞವಾಗಿ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಶರೀರವೆಂದಮೇಲೆ ರೋಗರುಜಿನುಗಳು ಬಂದೇ ಬರುತ್ತವೆ. ಆಗ ಮೂಢರು ವೈದ್ಯರ 
ಬಳಿ ಹೋಗದೆ ವೈದಿಕರಿಗೆ ಕೈಮುಗಿಯುತ್ತ, ಕಾಣಿಕೆ ನೀಡುತ್ತ ಅವರ ಮುಂದೆ 
ಕೈಕಟ್ಟಿಕೊಂಡು ತಮಗೆ ಸೂರ್ಯಬಲ, ಚಂದ್ರಬಲ, ಬೃಹಸ್ಪತಿಬಲ ಮತ್ತು ನಗಗಹಬಲಗಳು 
ಇವೆಯಾ ಎಂದು ಕೇಳುತ್ತಾರೆ. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಆ ಬಲಗಳ ವಶೀಕರಣಕ್ಕಾಗಿ ಏನೇನು 
ಮಾಡಬೇಕು ಎಂದು ಕೇಳುತ್ತ ಶೋಷಣೆಗೆ ಮತ್ತು ಅಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ 
ಮೂಢತನದಲ್ಲಿ ಬದುಕುವವರು ಭಕ್ತರಾಗುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು "ಭಕ್ತ' 
ಶಬ್ದ ಕ್ಕೆ ಹೊಸ ಭಾಷ್ಯ ಬರೆದಿದ್ದಾ ರೆ. 

ಅ೦ಗಿರಸ ಮುನಿಯ ಮಗ ಬೃಹಸ್ಪತಿ ದೇವತೆಗಳ ಗುರುವಾಗಿದ್ದವನು. ಈತನ ಹೆಂಡತಿ 
ತಾರಾದೇವಿ. ಬೃಹಸ್ಪತಿಯ ಶಿಷ್ಕನಾಗಿದ್ದ ಚಂದ್ರನು ಗುರುವಿನ ಹೆಂಡತಿ ತಾರಾದೇವಿಯನ್ನೇ 
ಅಪಹರಿಸಿಕೊಂಡು ಹೋದ. ಇವರಿಬ್ಬರ ಸಂಸರ್ಗದಿಂದ ಬುಧ ಎ೦ಬ ಮಗನೂ ಜನಿಸಿದ. 
ದೇವತೆಗಳಿಗೆ ಜ್ಞಾನ ಕೊಡುವ ಬೃಹಸ್ಪತಿ ಪಂಚಾಂಗವನ್ನು ನೋಡಿಯೇ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಖನಗಜು 


ತಾರಾದೇವಿಯನ್ನು ಮದುವೆಯಾಗಿದ್ದರೂ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಹೀಗೇಕಾಯಿತು ಎಂಬುದು 
ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ಒಡ್ಡಿದ ಪ್ರಶ್ನೆ ಯಾಗಿದೆ. ಇಂಥ ಅನೇಕಷ ಪ್ರಸಂಗಗಳನ್ನು ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ 
ಹಲಗ ಭ್ರಮೆಯ ಕವನ ಧ್ವಂಸ ಮಾಡುವ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಗೌತಮ ಮುನಿಯ ಹೆಂಡತಿ ಅಹಲ್ಯಾ ದೇವಿಯ ಪಾಡೇನಾಯಿತು? ಬೃಹಸ್ಪತಿಯ 
ಮಾರ್ಗದರ್ಶನದ ಮೇಲೆಯೆ ನಮಾ ದ್ವಾರಕಾ ನಗರ ಸಮುದ್ರದ ತಳ ಸೇರಿತೇಕೆ. 
ಕೃಷ್ಣನ 16 ಸಾವಿರ ಸ್ತ್ರೀಯರ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಏನಾಯಿತು? ಸೀತೆ ಏಕೆ ಸೆರೆವಾಸ 
ಅನುಭವಿಸಬೇಕಾಯಿತು? ಈ ಎಲ್ಲ ಪಂಚಾಂಗ ನಂಬಿದವರ ಭವಿಷ್ಯ ಹೀಗೇಕಾಯಿತು? 
ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನಿಸುವ ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು, ಇವರೆಲ್ಲ ತಮಗೆ ಮುಂಬರುವ 
ಅಪಜಯಂಗಳನ್ನು ಅರಿಯದ i ಬೃಹಸ್ಪತಿಯ ಮಾರ್ಗದರ್ಶನದಿಂದಾಗಿ ಸುಳ್ಳು 
ಜ್ಯೋತಿಷಿಗಳ ಮಾತು ಕೇಳಿ ತೊಂದರೆಗೊಳಗಾದರು ಎಂದಿದ್ದಾರೆ. 


ಹುಣ್ಣಿಮೆ, ಅಮಾವಾಸೆಯಲ್ಲಿ ಉಪವಾಸವಿದ್ದು, ಗ್ರಹಬಲ ಬರುವುದೆಂಬ 
ಶುಭಗಳಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಅರಳಿಯ ಮರಕ್ಕೆ ನೀರು ಹಾಕಿ, ನೂಲು ಸುತ್ತಿ, ಜ್ಯೋತಿಷಿಗಳಿಗೆ ಧನ 
ಕನಕ ಕೊಟ್ಟರೆ ಅನಿಷ್ಟ ಹೋಗುವುದೆ೦ಬ ಅನಾಚಾರಿಯ ಮಾತು ಕೇಳಲಾಗದು ಎಂದು 
ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ಎಚ್ಚರಿಸಿದ್ದಾ ರೆ. ಕಂಟಕ ನಿವಾರಣೆಗಾಗಿ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾ ೦ತವನ್ನು 
ನಂಬದೆ ಕಾಯಕ ಸಿದ್ಧಾ ೦ತವನ್ನು ನಂಬಬೇಕು ಎ೦ದು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಗುರುವಿಂದಾಯಿತ್ತೆಂಬೆನೆ? ಗುರುವಿಂದಾಗದು. 
ಲಿಂಗದಿಂದಾಯಿತ್ತೆಂಬೆನೆ? ಲಿಂಗದಿಂದಾಗದು. 
ಜ೦ಗಮದಿಂದಾಯಿತ್ತೆಂಬೆನೆ? ಜಂಗಮದಿಂದಾಗದು. 
ಪಾದೋದಕದಿಂದಾಯಿತ್ತೆಂಬೆನೆ? ಪಾದೋದಕದಿಂದಾಗದು. 
ಪ್ರಸಾದದಿಂದಾಯಿತ್ತೆಂಬೆನೆ? ಪ್ರಸಾದದಿಂದಾಗದು. 
ತನ್ನಿಂದ ಅಹುದು, ತನ್ನಿಂದ ಹೋಹುದು ಕಾಣಾ 
ಕೂಡಲಚೆನ್ನಸಂಗಮದೇವಾ. 
-ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣ 


ಗುರು ಲಿಂಗ ಜಂಗಮ ಪಾದೋದಕ ಪ್ರಸಾದದಿಂದ ಕೂಡ ನಮ್ಮದೆ ನಂದಿನ 
ಬದುಕಿನ ಅನಿಷ್ಟಗಳು ನಿವಾರಣೆಯಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ನಮ್ಮ ಅನಿಷ್ನಗಳಿಗೆ ನಮ್ಮವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮತ್ತು 
ನಾವು ಕಾರಣರಾಗಿರುತ್ತೇವೆ. ಮಾನವರಿಂದ ಎದುರಾಗುವ ಅನಿಷ್ಟಗಳು ಮಾನವರಿಂದಲೇ 
ನಿವಾರಣೆಯಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ನಮ್ಮ ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಬಗೆಹರಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ನಾವು ನಿರಂತರ 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಕೇಣನಗಚು 


ಯತ್ನಿಸಬೇಕು. ಈ ಬದುಕಿನ ಹೋರಾಟವನ್ನು ನಾವು ಸ್ವೀಕರಿಸದೆ ಇದ್ದಾಗ ಅವ್ಯಕ್ತ ಶಕ್ತಿಯ 
ಮೇಲೆ ಭರವಸೆಯನ್ನಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ಕೂಡುತ್ತೇವೆ. ದೇವರೇ ಬಂದು ನಮ್ಮ ಕೆಲಸ 
ಮಾಡಿಕೊಡಬೇಕಾದರೆ ನಮಗೆ ತಲೆ, ಕೈ ಕಾಲು ಮುಂತಾದ ಅಂಗಾಂಗಗಳಿದ್ದು 
ಪ್ರಯೋಜನವೇನು ಎಂಬ ಭಾವವನ್ನು ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ತುಂಬಿದ್ದಾರೆ. ಅಂತೆಯೆ 'ತನ್ನಿಂದ 
ಅಹುದು, ತನ್ನಿಂದ ಹೋಹುದು ಕಾಣಾ' ಎಂದು ಮಾರ್ಗದರ್ಶನ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. 


ಲಿಂಗ ಬಿದ್ದಿತು, ಲಿಂಗ ಬಿದ್ದಿ ತೆ೦ಬರಯ್ಯಾ. 

ಲಿಂಗ ಬೀಳಲು ಬಲ್ಲುದೆ? ಭೂಮಿ ತಾಳಲು ಬಲ್ಲುದೆ? 

ಕಮ್ಮಾರ ಕಡೆದು ಮಾರಿದ, ಬೋಗಾರ ತಂದು ಮಾರಿದ, 

ಗುರು ಕೊಂಡು ಮಾರಿದ ಈ ಲಿಂಗ ಬಿದ್ದಡೆ ಸಮಾಧಿಯುಂಟೆ? 
ಲಿಂಗವ ಕಟ್ಟಿದ ಗುರು ಸತ್ತಡೆ ಸಮಾಧಿಯನೇಕೆ ಕೊಳ್ಳರೊ 
ಕೂಡಲಚೆನ್ನಸಂಗಮದೇವಾ? 


-ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣ 


ಕೈಯಲ್ಲಿನ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಬಿದ್ದರೆ ಆತ್ಮಹತ್ಯೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವಂಥ ಭಾವುಕರು ಕೂಡ 
ಲಿಂಗವಂತ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಇದ್ದರು. ಇಂಥ ಮೂಢನಂಬಿಕೆಯನ್ನು ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಪ್ರಬಲವಾಗಿ ವಿರೋಧಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಜಗನ್ನಿಯಾಮಕನ ಸಂಕೇತ ಮಾತ್ರ. 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಬಿದ್ದ ರೆ “ದೇವರೇ ಬಿದ್ದ' ಎಂಬುದು ಮೂಢತನದ ಪರಮಾವಧಿ. ದೇವರು 
ಬಿದ್ದರೆ ಈ ಭೂಮಿ ತಾಳಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧ್ಯವೆ ಎ೦ದು ಅವರು ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. ಗುರು ಕೊ೦ಡು 
ಮಾರಿದ ಲಿ೦ಗ ಬಿದ್ದರೆ ಜೀವ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳಬೇಕೆ? ಹಾಗಾದರೆ ಲಿಂಗ ಕಟ್ಟಿದ ಗುರು ಸತ್ತಾಗ 
ಏಕೆ ಜೀವ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ದುರ್ಬಲ ಮನದವರಿಗೆ 
ಛೇಡಿಸುತ್ತಾರೆ. 

ಲಿ೦ಗಭಕ್ತನ ವಿವಾಹದಲ್ಲಿ ಶಿವಗಣಂಗಳಿಗೆ 

ವಿಭೂತಿವೀಳೆಯವ ಕೊಟ್ಟು ಆರೋಗಣೆಯ ಮಾಡಿಸಿ 

ಶಿವಗಣ೦ಗಳು ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿ ಪ್ರಸಾದವನಿಕ್ಕುವುದೆ ಸದಾಚಾರವಲ್ಲದೆ 

ವಾರ ತಿಥಿ ಸುಮುಹೂರ್ತವೆಂಬ ಲೌಕಿಕದ ಕರ್ಮವ ಮಾಡಿದಡೆ 


ನಿಮ್ಮ ಸದ್ಧಕ್ತರಿಗೆ ದೂರವಯ್ಯಾ ಕೂಡಲಚೆನ್ನಸಂಗಮದೇವಾ. 


ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೆಂಡ್ಜರ್‌ 


ಮಕ್ಕಳ ಮದುವೆ ಮಾಡುವಾಗ ಪಂಚಾಂಗ ಕೇಳುತ್ತ ಜ್ಯೋತಿಷಿಗಳು ಹೇಳಿದ ಹಾಗೆ 
ಖರ್ಚು ಮಾಡುತ್ತ ಸಾಲದ ಶೂಲಕ್ಕೇರಬೇಕಿಲ್ಲ. ಲಿ೦ಗಭಕ್ತನ ವಿವಾಹಕ್ಕೆ ಶಿವಭಕ್ತರನ್ನು 
ವಿಭೂತಿ ಕೊಡುವುದರ ಮೂಲಕ ಆಹ್ವಾನಿಸಬೇಕು. ಅವರ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿ ಮದುವೆ ಮಾಡಿ 
ಅವರಿಗೆ ಪ್ರಸಾದ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮಾಡುವುದು ಸದಾಚಾರ. ಆದರೆ ವಾರ, ತಿಥಿ, ಸುಮುಹೂರ್ತ 
ಎ೦ಬ ಲೌಕಿಕದ ಮೂಢಾಚಾರಗಳಿ೦ದ ಕೂಡಿದ ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳನ್ನು ಆಚರಿಸುವುದು 
ಸದ್ಭಕ್ತರ ಜೀವನಕ್ರಮಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾದುದು ಎಂದು ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ಎಚ್ಚರಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


೫ ೫ 3 


ಜು 


ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಮೆಟ್ಟಿನಿಂತ ಶರಣರು 


ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳ ಮೂಲವಾದ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವು 
ಜಗತ್ತಿನ ಅತ್ಯ೦ತ ಕ್ರೂರ ಸಿದ್ಧಾ೦ತವಾಗಿದೆ. ಜನ್ಮಜನ್ಮಾಂತರದ 
ಪಾಪಗಳಿಂದ ತುಂಬಿದ ಸಂಚಿತಕರ್ಮ, ಹಿಂದಣ ಜನ್ಮದಿಂದ 
ಬ೦ದ ಪ್ರಾರಬ್ಧಕರ್ಮ ಮತ್ತು ಈ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿನ ಕ್ರಿಯೆಗಳಿಂದ 
ಮುಂದಣ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ಅನುಭವಿಸಬೇಕಾದ ಆಗಾಮಿಕರ್ಮಗಳ 
ಬಂಧನದಲ್ಲಿ ಜನಸಮುದಾಯವನ್ನು ಬಂಧಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ 
ಯಜ್ಞೋಪವೀತದ ಸವರ್ಣೀಯರನ್ನು ಒಡೆಯರನ್ನಾಗಿಸುತ್ತ 
ಮತ್ತು ಶೂದ್ರರನ್ನು ಮಾನಸಿಕವಾಗಿ ಗುಲಾಮರನ್ನಾಗಿಸುತ್ತ 
ಸಹಸ್ರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಮುನ್ನಡೆದಿದೆ. ಶೂದ್ರರನ್ನು ಮತ್ತು 
ಪಂಚಮುರನ್ನು ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ, ಸಾವರಾಜಿಕವಾಗಿ, 
ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕವಾಗಿ ಮತ್ತು ಧಾರ್ಮಿಕವಾಗಿ ನಿರಂತರ ಶೋಷಣೆ 
ಮಾಡುವಂತೆ ಭೇದಭಾವದ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಮೂಡಿಸುವ ಹಾಗೆ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ 
ವರ್ಣಭೇದ ಮತ್ತು ಜಾತಿಭೇದ ನೀತಿಗೆ ಇದು ಮೂಲವಾಗಿದೆ. 

ಕೋಟ್ಯಂತರ ಜನರು ಅನೇಕ ತಲೆಮಾರುಗಳಿಂದ ಈ 
ಮೋಸದ ಬಲೆಯಲ್ಲಿ ಬಿದ್ದು ಒದ್ದಾಡುತ್ತಲೇ ಮುನ್ನಡೆದಿದ್ದಾರೆ. 
ತಮ್ಮ ಮೇಲೆ ಆಗುವ ಅನ್ಯಾಯಕ್ಕೆಲ್ಲ ತಾವು ಹಿಂದಣ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ 
ಮಾಡಿದ ಪಾಪವೇ ಕಾರಣ ಎ೦ಬ ತೀರ್ಮಾನಕ್ಕೆ ಬಂದಿದ್ದಾ; of 
ಶೋಷಕರು ನಿರಂತರ ಶೋಷಣೆ ಮಾಡುವಂಥ ವಾತಾವರಣಕ್ಕೆ 
ಬಲಿಯಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆಯುವವರೆಗೆ 
ಈ ಬಹುಪಾಲು ದುಡಿಯುವ ಜನರಿಗೆ ಮುಕ್ತಿ ಇಲ್ಲ. ಈ 
ಸತ್ಯವನ್ನು ಬಸವಾದಿ ಶರಣರು 12ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಖೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಖನಗಜು 


ಅರಿತುಕೊಂಡಿದ್ದರು. ಅಂತೆಯೆ ಸಿದ್ಧ ರಾಮರು ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು “ಕರ್ಮಹರ ಬಸವ' 
ಎ೦ದು ಕರೆದಿದ್ದಾರೆ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ಕುರಿತು ಗಂಭೀರವಾಗಿ ಚಿ೦ತನೆ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಕಷ್ಟಕೋಟಲೆ 
ಗಳನ್ನು ಅನುಭವಿಸುತ್ತಿರುವ ಜನಸಮುದಾಯವನ್ನು ಕರ್ಮಸಿದ್ದಾಂತದಿಂದ 
ಹೊರತಂದಾಗ ಮಾತ್ರ ಅವರು ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ಶೋಷಣೆಯಿಂದ ಮುಕ್ತರಾಗಿ ಹೊಸ 
ಆತ್ಮಗೌರವದ ಬದುಕನ್ನು ಪಡೆಯಬಲ್ಲರು ಎ೦ಬುದು ಅವರ ಚಿಂತನೆಯಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ 
ಸಹಸ್ರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಬಳುವಳಿಯಾಗಿ ಬಂದ ಕರ್ಮಸಿದ್ದಾಂತವನ್ನೇ ತಮ್ಮ ಹಣೆಬರಹ 
ಎ೦ದು ದೃಢವಾಗಿ ನಂಬಿದ್ದ ಜನರನ್ನು ಹೊಸ ಚಿಂತನಾ ಮಾರ್ಗಕ್ಕೆ ತರುವುದು 
ಕಠಿಣಸಾಧ್ಯವಾದ ಕಾರ್ಯವಾಗಿತ್ತು. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬಹಳ ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ಮತ್ತು 
ತರ್ಕಬದ್ಧ. ವಾಗಿ ಕಾಯಕಸಿದ್ಧಾ ೦ತದ ಮೂಲಕ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾ ೦ತವನ್ನು ಹಿಮ್ಮೆಟ್ಟದರು. 

ಕಬ್ಬುನ ಪರುಷವೇಧಿಯಾದಡೇನು, 

ಕಬ್ಬುನ ಹೊನ್ನಾಗದಡಾ ಪರುಷವದೇಕೊ? 

ಮನೆಯೊಳಗೆ ಕತ್ತಲೆ ಹರಿಯದೊಡಾ ಜ್ಯೋತಿಯದೇಕೊ? 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ಮನಮುಟ್ಟಿ ಪೂಜಿಸಿ 

ಕರ್ಮ ಹರಿಯದೊಡಾ ಪೂಜೆಯದೇಕೊ? 

-ಬಸವಣ್ಣ 


ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಅರಿವಿನ ಪೂಜೆಯಾಗಿದೆ. ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾ ೦ತವನ್ನು ಅಳಿಸಿ ಹಾಕಿ 
ಕಾಯಕಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಜನಮನದಲ್ಲಿ ಮೂಡಿಸುವುದೇ ಇಷ್ಟಲಿ೦ಗ ಪೂಜೆಯ ಉದ್ದೇಶ 
ಆಗಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಪರುಷಮಣಿಯು 
ಕಬ್ಬಿಣವನ್ನು ಹೊನ್ನಾಗಿಸುತ್ತದೆ. ಒಂದು ವೇಳೆ ಪರುಷಮಣಿ ತಾಗಿದರೂ ಕಬ್ಬಿಣ 
ಹೊನ್ನಾಗಿದ್ದರೆ ಪರುಷಮಣಿ ಅವಶ್ಯಕತೆ ಏನಿದೆ? ಜ್ಯೋತಿ ಬೆಳಗಿಸಿದರೂ ಮನೆಯೊಳಗಣ 
ಕತ್ತಲೆ ಕಳೆಯದಿದ್ದರೆ ಆ ಜ್ಯೋತಿ ಏಕೆ ಬೇಕು? ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ಕುರುಹಾದ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು ಮನಮುಟ್ಟಿ ಪೂಜಿಸಿದರೂ ಮನದೊಳಗಿನ ಕರ್ಮಸಿದ್ದಾಂತದ 
ಭ್ರಮೆಗಳು ಹರಿದುಹೋಗದಿದ್ದರೆ ಆ ಪೂಜೆಯ ಅವಶ್ಯಕತೆ ಏನಿದೆ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. ಆ ಮೂಲಕ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜಕರಿಗೆ ಅದರ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಅರುಹಿ 
ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾ ೦ತದಿಂದ ಹೊರಬರಲು ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕಾಯಕಸಿದ್ದಾ ೦ತವು ಕರ್ಮಸಿದ್ದಾ ೦ತಕ್ಕೆ ಉತ್ತರವಾಗಿದೆ. ನಮ್ಮ 
ಭವಿಷ್ಯ ಪಂಚಾ೦ಗದಲ್ಲಿಲ್ಲ. ಕುಂಡಲಿಯಲ್ಲಿಲ್ಲ. ಸಂಚಿತ ಮತ್ತು ಪ್ರಾರಬ್ಧ ಕರ್ಮಗಳಲ್ಲಿಲ್ಲ. 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ನರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ನೇಣನಗಚು 


ದೇವರು ದುಡಿಯುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವನ್ನು ಮತ್ತು ಚಿ೦ತನ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾನೆ. ಅರಿವು 
ಮತ್ತು ಆಚಾರದ ಮೂಲಕ ಅಂದರೆ ಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ಕ್ರಿಯೆಯ ಮೂಲಕ ಮಾನವರು ತಮ್ಮ 
ಭವಿಷ್ಯವನ್ನು ರೂಪಿಸುವುದರ ಕಡೆಗೆ ಗಮನ ಸೆಳೆಯುವುದೇ ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಉದ್ದೇಶವಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಕರ್ಮಠತನದಿಂದಾಗಿ ಜಿಡ್ಡುಗಟ್ಟಿದ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಮಾನವ 
ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳ ಗುಲಾಮನಾಗಿರುವ ಸ೦ದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಆತನಿಗೆ ತಿಳಿಹೇಳುವ ಕ್ರಮದಲ್ಲಿ 
ಸ೦ಯಮ ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸೂಚ್ಯವಾಗಿ ಕೆಳಗಿನ 
ವಚನದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

ಪಂಡಿತನಾಗಲಿ, ಮೂರ್ಬ್ಯನಾಗಲಿ ಸಂಚಿತಕರ್ಮ ಉಂಡಲ್ಲದೆ ಮಾಣದು; 

ಪ್ರಾರಬ್ಧಕರ್ಮ ಭೋಗಿಸಿದಲ್ಲದೆ ಹೋಗದೆಂದು 

ಶ್ರುತಿ ಸಾರುತ್ತೈದಾವೆ ನೋಡಾ. 

ತಾನಾವಾವ ಲೋಕದೊಳಗಿದ್ದಡೆಯೂ ಬಿಡದು. 

ಕರ್ಮಫಲಗೂಡಿ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಂಗೆ 

ಆತ್ಮನೈವೇದ್ಯವ ಮಾಡಿದವನೆ ಧನ್ಯ. 


-ಬಸವಣ 
ಣಿ 


ಜನ್ಮಜನ್ನಾಂತರದಿಂದ ಕ್ರೋಡೀಕರಿಸಲಾದ ಸಂಚಿತಕರ್ಮ ಮತ್ತು ಹಿಂದಣ ಜನ್ಮದ 
ಪ್ರಾರಬ್ಧಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಯಾರೇ ಆಗಲಿ ಅನುಭವಿಸಲೇ ಬೇಕು ಎಂದು ವೇದಶಾಸ್ತ್ರಗಳು 
ಸಾರಿ ಹೇಳುತ್ತಿವೆ. ಮಾನವರು ಎಲ್ಲಿಯೆ ಇದ್ದರೂ ಅವುಗಳನ್ನು ಅನುಭವಿಸಲೇಬೇಕು 
ಎ೦ಬುದು ಮನುವಾದಿಗಳ ವಾದವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ವಾದವನ್ನು 
ಒಪ್ಪುವುದಿಲ್ಲ. ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತಿಗಳು ಹೇಳುವ ಕರ್ಮಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಮನದಲ್ಲೇ 
ಹಿಡಿದಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ಇಷ್ಟಲಿ೦ಂಗಪೂಜೆಯ ವೇಳೆ ಆತ್ಮನೈವೇದ್ಯ ಮಾಡುವವರು ಈ 
ಕರ್ಮದ ಬಲೆಯಿಂದ ಪಾರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಹಾಗೆ ಮಾಡುವವರೇ ಧನ್ಯರು ಎಂದು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹುರಿದುಂಬಿಸುತ್ತಾರೆ. 

ಎಲವೋ ಎಲವೋ ಪಾಪಕರ್ಮವ ಮಾಡಿದವನೇ 

ಎಲವೋ ಎಲವೋ ಬ್ರಹ್ಮೇತಿಯ ಮಾಡಿದವನೇ, 

ಒಮ್ಮೆ ಶರಣೆನ್ನೆಲವೋ, 

ಒಮ್ಮೆ ಶರಣೆಂದಡೆ ಪಾಪಕರ್ಮ ಓಡುವವು. 

ಸರ್ವಪ್ರಾಯತ್ಚಿತ್ತಕ್ಕೆ ಹೊನ್ನಪರ್ವತಂಗಳ್ಳದವು. 

ಒಮ್ಮೆ ಶರಣೆನ್ನು ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಂಗೆ. 

-ಬಸವಣ್ಣ 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅ೦ಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಪಾಪಿಗಳನ್ನು ಕೂಡ ಮತ್ತೆ ಉತ್ತಮ ಮನುಷ್ಯರನ್ನಾಗಿ ಮಾಡುವ ಜವಾಬ್ದಾರಿ 
ವಚನಚಳವಳಿಯ ಮೇಲಿತ್ತು. ವೈದಿಕರ ಪಾಪ ಪುಣ್ಯಗಳ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನ ವಿಚಿತ್ರವಾಗಿದೆ. 
ಅಸ್ಪಶ್ಯರು ಹಿ೦ದಿನ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ಪಾಪಿಗಳಾಗಿದ್ದರು ಎ೦ದು ಕರ್ಮಠರು ವಾದಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಅಚಾತುರ್ಯದಿಂದ ತಪ್ಪಾದರೂ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತದ ಭಯ ಹುಟ್ಟಿಸಿ 
ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ್ತಕ್ಕೆ ಮಾರ್ಗದರ್ಶನ ಮಾಡುವರು ಅವರ ಮಾರ್ಗದರ್ಶನದಂತೆ 
ನಡೆದುಕೊಂಡರೆ ಹೊನ್ನಪರ್ವತಗಳಿದ್ದರೂ ಸಾಲುವುದಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ದೇವರ 
ಏಜೆಂಟರಿಗೆ ದಂಡ ಕೊಡುವ ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ್ತದಿ೦ದ ಜನಸಾವರಾನ್ಯರು ತತ್ತರಿಸಿ 
ಹೋಗುವುದನ್ನು ತಪ್ಪಿಸುವುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿತ್ತು. ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ್ತದ ಬದಲಿಗೆ 
ಪಶ್ಚಾತ್ತಾಪದ ಮೂಲಕ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಪರಿವರ್ತನೆ ಮಾಡಿಕೊಂಡು ತಪ್ಪುಗಳು 
ಪುನರಾವರ್ತನೆಯಾಗದಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ 
ವಚನದಲ್ಲಿ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಪಶ್ಚಾತ್ತಾಪ ಪಟ್ಟು ದೇವರಿಗೆ ಶರಣಾಗತರಾಗುವುದರ ಮೂಲಕ 
ಮನಸ್ಸನ್ನು ಶುದ್ಧೀಕರಿಸಿಕೊ೦ಡರೆ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರ ಹತ್ಯೆಯ೦ಥ ದೋಷಗಳಿಂದ ಕೂಡ ಮುಕ್ತಿ 
ದೊರೆಯುವುದು ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುತ್ತ ಜನಸಾಮಾನ್ಯರ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಹೊಸ 
ಆಶಾಕಿರಣವಾಗಿ ನಿಲ್ಲುತ್ತಾರೆ. 
ಪುಣ್ಯ ಪಾಪವೆಂಬ ಉಭಯಕರ್ಮವನಾರು ಬಲ್ಲರಯ್ಕಾ? 
ಇವನಾರುಂಬರು) 
ಕಾಯ ತಾನುಂಬಡೆ ಕಾಯ ತಾ ಮಣ್ಣು. 
ಜೀವ ತಾನುಂಬಡೆ ಜೀವ ತಾ ಬಯಲು. 
ಈ ಉಭಯನಿರ್ಣಯವ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ 
ನಿಮ್ಮ ಶರಣ ಬಲ್ಲ. 
-ಬಸವಣ್ಣ 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ಪುಣ್ಯ, ಪಾಪ ಮತ್ತು ಪುನರ್ಜನ್ಮಗಳನ್ನು 
ನಿರಾಕರಿಸುವ ಮೂಲಕ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾ ೦ತದ ಮೂಲಕ್ಕೇ ಕೊಡಲಿಪೆಟ್ಟು ಕೊಡುತ್ತಾರೆ. ಈ 
ಪುಣ್ಯ ಪಾಪಗಳು ದೇಹಕ್ಕೂ ಹತ್ತುವುದಿಲ್ಲ ಮತ್ತು ಜೀವಕ್ಕೂ ಹತ್ತುವುದಿಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ ದೇಹ 
ಮಣ್ಣಾಗುವುದು ಹಾಗೂ ಜೀವ ಬಯಲಾಗುವುದು. ಮಣ್ಣಾದ ದೇಹ ಮತ್ತು ಬಯಲಾದ 
ಜೀವದಿಂದ ಅದು ಹೇಗೆ ಪುನರ್ಜನ್ಮ ಉಂಟಾಗುವುದು? ಆದ್ದರಿಂದ 
ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾ' ೦ತವೆಂಬುದು ಸುಲಿಗೆಕೋರರ ಸ್ವಾರ್ಥದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಟೊಳ್ಳು ಸಿದ್ಧಾ ೦ತ 
ಎ೦ಬುದನ್ನು ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣ ಬಲ್ಲ ಎಂದು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಮಾನವರು 
ಜೀವಕಾರುಣ್ಯದಿ೦ದ ಬದುಕುವುದನ್ನು ಕಲಿತಾಗ ಅವರಿಗೆ ಪುಣ್ಯದ ಬಯಕೆ ಇರುವುದಿಲ್ಲ 
ಮತ್ತು ಪಾಪದ ಭಯ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಇವೆರಡು ಇಲ್ಲವೆಂದಮೇಲೆ ಸ್ವರ್ಗ ನರಕಗಳೂ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಣನಗಟು 


ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಪುನರ್ಜನ್ಮದ ಭ್ರಮೆ ಮತ್ತು ಮೋಕ್ಷದ ಬಯಕೆಯೂ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. 
ಜೀವಕಾರುಣ್ಯವುಳ ಶರಣರು ಸದಾ ಲಿಂಗೈಕ್ಕ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲೇ ಇರುತ್ತಾರೆ. ಅವರು ಆಸೆ ಎಂಬ 
ಭವದ ಬೀಜವನ್ನು ತಮ್ಮ ಮನಸಿನಲ್ಲಿ ಎ೦ದೂ ಬಿತ್ತುವುದಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಅವರದು 
ನಿರ್ಭಯ ಬಾಳುವೆ. 

“ಎನ್ನ ಕಷ್ಟಕುಲದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿದೆನೆಂಬ ಕರ್ಮವ ಕಳೆದು ಮುಟ್ಟ ಪಾವನವ ಮಾಡಿ ಕೊಟ್ಟನಯ್ಯಾ 
ಎನ್ನ ಕರಸ್ಥಲಕ್ಕೆ ಲಿಂಗವ!” ಎಂದು ಡೋಹರ ಕಕ್ಕಯ್ಯನವರು ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು 
ಶ್ಲಾಘಿಸುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತದ ಕ್ರೌರ್ಯದಿಂದ ಹೊರಬಂದುದನ್ನು 
ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುತ್ತಾರೆ. 12ನೇ ಶತಮಾನದ ಶರಣರು ಡೋಹರ ಕಕ್ಕಯ್ಯನವರ ಹಾಗೆ ಹೊಸ 
ಜೀವನವಿಧಾನವನ್ನು ಕಂಡುಕೊಂಡರು. ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತದ ಭ್ರಮೆಯಿಂದ 
ಹೊರಬಂದರು. 


ಮಹಾಘನವೇ ತಾನಾದ ಬಳಿಕ 

ಪುಣ್ಯವಿಲ್ಲ, ಪಾಪವಿಲ್ಲ; ಸುಖವಿಲ್ಲ, ದುಃಖವಿಲ್ಲ. 

ಕಾಲವಲ್ಲ, ಕರ್ಮವಿಲ್ಲ; ಜನನವಿಲ್ಲ, ಮರಣವಿಲ್ಲ 

ಗುಹೇಶ್ವರಾ ನಿಮ್ಮ ಶರಣಂಗೆ! ಆತ ಮಹಾಮಹಿಮ ನೋಡಯ್ಯಾ. 
-ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುದೇವರು 


ಮಾನವರನ್ನು ಎಲ್ಲ ಅನಿಷ್ಟಗಳಿ೦ದ ಬಿಡುಗಡೆಗೊಳಿಸುವ ಕ್ರಮವನ್ನು ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭು 
ಗಳು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. ವ್ಯಕ್ತಿಯೊಬ್ಬ ಶಿವಸ್ತರೂಪಿಯಾದಾಗ ಆತನಿಗೆ ಯಾವ ಅನಿಷ್ಟಗಳು 
ತಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಆತ ಸದಾ ಆನಂದಮಯನಾಗಿರುವ ಮಹಾಮಹಿಮನೇ ಆಗುತ್ತಾನೆ 
ಎಂದು ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತ ಅ೦ಜಿಸುವ ಎಲ್ಲ 
ಮಾರ್ಗಗಳನ್ನೂ ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ಮುಚ್ಚುತ್ತಾರೆ. 

ಸಂಚಿತಾದಿ ಕರ್ಮತ್ರಯಂಗಳು 

ಜೀವನಿಗಲ್ಲದೆ ಶಿವಸ್ತರೂಪನಿಗೆಲ್ಲಿಹವೋ? 

ಆಡುವ ಗೊಂಬೆಯನು ಆಡಿಸುವಾತಂಗಲ್ಲದೆ 

ಆಡುವ ಗೊಂಬೆಗೆಲ್ಲಿಹದೊ ಸ್ಪತಂತ್ರತೆ? 

ಕಪಿಲಸಿದ್ದಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನಯ್ಯಾ 

ಇದರಿರವು ಸ್ವತಂತ್ರನಿಗಲ್ಲದೆ ಅಸ್ವತಂತ್ರನಿಗೆಲ್ಲಿಹದೊ? 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲಿಣುನಗಚು 


ಮಾನವರು ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡು ಬೌದ್ಧಿಕ ಗುಲಾಮಗಿರಿಯನ್ನು 
ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡಾಗ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತ ಅವರನ್ನು ಆಳತೊಡಗುತ್ತದೆ. ಮಾನವರು 
ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾ! ೦ತಿಗಳ ಆಟದ ಗೊಂಬೆಗಳಾಗಬಾರದು. ಮಾನವರು ಬೌದ್ಧಿ ಕ ಗುಲಾಮಗಿರಿಗೆ 
ಒಳಗಾಗದೆ ಸ್ವತಂತ್ರ ಮಾನವರಾಗಿದ್ದರೆ ಅವರೇ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾ ೦ತವನ್ನು ಆಡಿಸಬಹುದು 
ಎಂದು ಸಿದ್ಧ ರಾಮರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 

ಕರುಣಜಲವೇ ಗುರು ಪಾದೋದಕ. 

ವಿನಯಜಲವೆ ಲಿಂಗ ಪಾದೋದಕ. 

ಸಮತಾಜಲವೆ ಜಂಗಮ ಪಾದೋದಕ. 

ಗುರುಪಾದೋದಕದಿಂದ ಸಂಚಿತಕರ್ಮ ನಾಸ್ತಿ. 

ಲಿಂಗಪಾದೋದಕದಿಂದ ಪ್ರಾರಬ್ಧಕರ್ಮ ನಾಸ್ತಿ. 

ಜಂಗಮಪಾದೋದಕದಿಂದ ಆಗಾಮಿಕರ್ಮ ನಾಸ್ತಿ. 

ಇಂತೀ ತ್ರಿವಿಧೋದಕದಲ್ಲಿ ತ್ರಿವಿಧಕರ್ಮ ನಾಸ್ತಿ. 

ಇದು ಕಾರಣ ಕೂಡಲಚೆನ್ನಸಂಗಮದೇವಾ 

ತ್ರಿವಿಧೋದಕವ ನಿಮ್ಮ ಶರಣನೇ ಬಲ್ಲ. | 

-ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣ 


ಅರಿವೆಂಬ ಗುರುವಿನ ಜ್ಞಾನಧಾರೆ (ಪಾದೋದಕ)ಯಿಂದ ಜನ್ಮಜನ್ಮಾಂತರಗಳಿಂದ 
ಕೂಡಿಬಿದ್ದ ಸಂಚಿತಕರ್ಮ ನಾಶವಾಗುವುದು. ಲಿಂಗತತ್ತ್ವವೆಂಬ ಜ್ಞಾನಧಾರೆಯಿಂದ 
ಹಿಂದಣ ಜನ್ಮದಿಂದ ಬಂದದ್ದು ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗುವ ಪ್ರಾರಬ್ಧಕರ್ಮ ನಾಶವಾಗುವುದು. 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಜ್ಞಾನಧಾರೆಯಿಂದ ಮುಂಬರುವಂಥದ್ದು ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗುವ 
ಆಗಾಮಿಕರ್ಮ ನಾಶವಾಗುವುದು. ಅರಿವು, ಹೀಗೆ ತತ್ತ್ವ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ 
ಸಂಚಿತ, ಪ್ರಾರಬ್ಧ ಮತ್ತು ಆಗಾಮಿ ಕರ್ಮಗಳು ನಾಶವಾಗುವವು ಅಂದರೆ ಈ ಮೂರು 
ತೆರನಾದ ಭ್ರಮೆಗಳಿಂದ ಮಾನವರು ಹೊರಬರುವರು ಎಂದು ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


“ಸಂಚಿತ ಆಗಾಮಿ ಪ್ರಾರಬ್ಧವೆಂಬ ಕರ್ಮಕಲ್ಲಿತಕ್ಕೆ ಹೊರಗಾಗಿಂಯಲ್ಲದೆ 
ಲಿಂಗವನರಿಯಬಾರದು” ಎಂದು ಮೋಳಿಗೆ ಮಾರಯ್ಯನವರು ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಕರ್ಮಸಿದ್ದಾಂತಿಗಳಿಗೆ ಲಿಂಗತತ್ವ್ವ ಎಂದೂ ಅರಿವಿಗೆ ಬರುವುದಿಲ್ಲ. 

ಗಾರುಡಿಗನ ವಿಷವಡರಬಲ್ಲುದೆ? 

ಸೂರ್ಯನ ಮಂಜು ಮುಸುಕಬಲ್ಲುದೆ? 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೆಂಡ್ಸರ್‌ 


ಗಾಳಿಯ ಮೊಟ್ಟೆಯ ಕಟ್ಟಬಹುದೆ? 

ಅಗ್ನಿಯ ಕೈಯಿಂದ ಆಕಾಶ ಬೇಯಬಲ್ಲುದೆ? 
ನಿಮ್ಮನರಿದ ನಿಜಯೋಗಿಗೆ ಕರ್ಮಪಾಶವೆಲ್ಲಿಯದೊ 
ರೇಕಣ್ಣಪಿಯ ನಾಗಿನಾಥಾ? 


-ಬಹುರೂಪಿ ಚೌಡಯ್ಯ 


ವಿಷವು ಗಾರುಡಿಗನಿಗೆ ಬಾಧಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಸೂರ್ಯನಿಗೆ ಮಂಜು ಮುಸುಕುವ 

ಹಾಗಿಲ್ಲ. ಗಾಳಿಯನ್ನು ಗಂಟುಕಟ್ಟಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಬೆಂಕಿಯಿಂದ ಆಕಾಶವನ್ನು 
ಕಾಯಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು. ತನ್ನೊಳಗಿನ ದೇವರ ಅರಿವುಳ್ಳವರಿಗೆ ಕರ್ಮಪಾಶ ಏನೂ ಮಾಡದು. 
ಈ ತೆರನಾಗಿ ಬಹುರೂಪಿ ಚೌಡಯ್ಯನವರು ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದಿದ್ದಾರೆ. 

ಪಂಚಾಕ್ಷರಿಯ ಮಣಿಮಾಲೆಯಲ್ಲಿ 

ಸಂಚಿತ ಪ್ರಾರಬ್ಧ ಕರ್ಮವೆಂಬ ದಾರ ನಡುವೆ ಸಿಕ್ಕಿ 

ಮಣಿಯ ತಿರುಗಾಡಿಸುತ್ತದೆ. 

ದಾರವ ಹರಿದು ಮಣಿಯ ದ್ವಾರವ ಮುಚ್ಚಿ ಉಲುಹಡಗಿ ನಿಲಬೇಕು 


ಸದಾಶಿವಮೂರ್ತಿ ಲಿಂಗವನರಿವುದಕ್ಕೆ. 
-ಅರಿವಿನ ಮಾರಿತಂದೆ 


ಇದೊಂದು ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ವಚನ. ನಮ್ಮ ಚಿ೦ತನೆಯ ಸೂತ್ರದಾರವಾಗಿ 
ಕರ್ಮತ್ರಯಗಳು ನಮ್ಮನ್ನು ತಮ್ಮ ಹತೋಟಯಲ್ಲಿ ಇಟ್ಟುಕೊಂಡಿರುತ್ತವೆ. ಪಂಚಾಕ್ಷರಿಯ 
ಮಣಿಗಳ ಒಳಗೆ ಈ ಕರ್ಮತ್ರಯದ ದಾರಗಳು ನುಸುಳದಂತೆ ಅವುಗಳ ತೂತುಗಳನ್ನು 
ಮುಚ್ಚಿರಬೇಕು. ಅಂದಾಗ ಮಾತ್ರ ಪರಮಸತ್ಯದ ಅರಿವಾಗುವುದು ಎಂದು ಅರಿವಿನ 
ಮಾರಿತಂದೆ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 

ಅರಳಿದ ಪುಷ್ಪ ಪರಿಮಳಿಸದಿಹುದೆ? 

ತುಂಬಿದ ಸಾಗರ ನೊರೆ ತೊರೆಯಾಡದಿಪುದೆ? 

ಆಕಾಶವ ಮುಟ್ಟುವ ದೋಂಟಿಗೋಲವಿಡಿವನೆ? 

ಪರಮಪರಿಣಾಮಿ ಕರ್ಮವನತಿಗಳೆಯದಿಹನೆ 

ಮಹಾಲಿಂಗ ಕಲ್ಲೇಶ್ವರಾ? 

-ಹಾವಿನಾಳ ಕಲ್ಲಯ್ಯ 


ಅರಳಿದ ಪುಷ್ಪದಿಂದ ಪರಿಮಳ ಹೊರಸೂಸಲೇ ಬೇಕು. ಸಾಗರದಲ್ಲಿ ನೊರೆ 
ತೊರೆಗಳು ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಇರುತ್ತವೆ. ಆಕಾಶವನ್ನು ಮುಟ್ಟುವಾತನಿಗೆ ಕೋಲಿನ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೆಡ್ಕರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೀಣನಗಚು 


ಅವಶ್ಯಕತೆ ಇದೆಯೆ? ದೇವರ ಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರವಾದವನಿಗೆ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು 
ಅಲ್ಲಗಳೆಯದೆ ಇರುವನೆ? ಎಂದು ಹಾವಿನಾಳ ಕಲ್ಲಯ್ಯನವರು ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. 


“ಸಂಚಿತ ಕರ್ಮಂಗಳ ಶಂಕೆಯ ಹರಿದು ಇಪ್ಪುದು ತನುಭಕ್ತಿ ಮನ ಮಹದೊಡಗೂಡಿ 
ಇರು” ಎಂದು ವಚನಭಂಡಾರಿ ಶಾ೦ತರಸ ಅವರು ಮಾರ್ಮಿಕವಾಗಿ ನುಡಿದಿದ್ದಾರೆ. ನಮ್ಮ 
ಐಹಿಕ ಬದುಕು ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತದಲ್ಲಿ ಸಿಲುಕಿರಬಾರದು. ಮನಸ್ಸು ನಮ್ಮೊಳಗಿನ 
ಮಹಾಘನದ ಜೊತೆ ಇದ್ದಾಗ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾ ೦ತದ ಭ್ರಮೆಯನ್ನು ಕಿತ್ತೆಸೆಯಲು ಸಾಧ್ಯ 
ಎ೦ದು ಶಾಂತರಸ ಶರಣರು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

12ನೇ ಶತಮಾನದ ಮತ್ತು ನಂತರದ ಶರಣರ ವಚನಭಂಡಾರ ಇಂಥ ನೂರಾರು 
ವಚನಗಳಿಂದ ತುಂಬಿದ್ದು ಇಡೀ ವೈದಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಗೆ ಬಹುದೊಡ್ಡ ಸವಾಲಾಗಿ ನಿಂತಿದೆ. 
ದೇಶದ ಯಾವುದೇ ಭಾಗದಲ್ಲಿ ಇಷ್ಟೊಂದು ಬೃಹತ್‌ ಪ್ರಮಾಣದ ಸಾಮೂಹಿಕ 
ಚಳವಳಿಯೊಂದು ವೈಚಾರಿಕ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಉದಾಹರಣೆ ಇಲ್ಲ. 2600 ವರ್ಷಗಳ 
ಹಿ೦ದೆ ಬುದ್ಧನ ಚಿ೦ತನೆಗಳು ಕೂಡ ಶರಣ ಚಳವಳಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರವಾಹವಾಗಿ ಹರಿದಿವೆ. 


೫ ೫ ೫% 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಣನಗಚು 


ಅಧಿಕಾರವೆಂಬ ನಾಯಿತೇಜ 


ಹರಗಣ ಪಂಕ್ತಿಯ ನಡುವೆ ಕುಳ್ಳಿರ್ದು 

ನಾನು ಒಡೆತನದ ನಾಯಿತೇಜವ ಹೊತ್ತುಕೊಂಡು 
ಮಡದಿಯೆನ್ನಗಲೊಳಗೆ ಸಕಲದೇವಾನ್ನವ 
ಒಡೆಯರಿಂದಲೂ ಮಿಗಿಲಾಗಿ ಇಕ್ಕಲು, ತೆಗೆದಿರಿಸಿದೆನು. 
ಈ ಪರಿಯ ಆಯ ಕಣ್ಣೆ ತೋರಲು ಕಿಲ್ಲಿಷವಾದವು. 
ಕರುಣಿ ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣಾ, ಮರೆದು ಕೊಂಡೆನಾದಡೆ, 
ಒಡೆಯ ಕೂಡಲಸಂಗಯ್ಯಾ ಕೆಡಹಿ ನರಕದಲ್ಲಿಕ್ಕುವ. 


-ಬಸವಣ್ಣನವರು 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಈ ವಚನ ಪ್ರಭುತ್ವದ ಒಡೆಯರಾರು 
ಎ೦ಬುದನ್ನು ಸೂಚಿಸುವ ವಚನವಾಗಿದೆ. ಪ್ರಜೆಗಳನ್ನು 
ಕಡೆಗಣಿಸುವ ಪ್ರಭುತ್ವವು ಹಿಂಸೆಯ ಮೇಲೆ ತನ್ನ ಅಸ್ತಿತ್ವವನ್ನು 
ಕಾಪಾಡಿಕೊಂಡಿರುತ್ತದೆ. ಈ ಕಡೆಗಣಿಸುವ ಕ್ರಿಯೆ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರದ 
ಹೆಸರಿನಲ್ಲಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ಹಿಂದುತ್ವದ, ಇಸ್ಲಾಮಿನ, ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ, 
ಸಮಾಜವಾದದ ಮತ್ತು ಕಮ್ಯೂನಿಸಂನ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಕೂಡ 
ನಡೆಯಬಹುದು. ಪ್ರಜಾಹಿತ ಪ್ರಧಾನವಾದ ಪ್ರಭುತ್ವವನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವ 
ಕ್ರಮವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ವಚನದ ಮೂಲಕ 
ಮಾನವಕುಲಕ್ಕೆ ಅರುಹಿದ್ದಾರೆ. ಸದಾಕಾಲ ಆಳುವವರ್ಗಕ್ಕೆ 
ಮಾರ್ಗದರ್ಶಿಯಾದ ಈ ವಚನವನ್ನು ಅವರು ಅತ್ಯಂತ ಚಿಕ್ಕ 
ಘಟನೆಯ ಮೂಲಕ ರಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

ನಿಜವಾದ ಜನಪ್ರತಿನಿಧಿಯ ಲಕ್ಷಣ ಯಾವುದು? ಪ್ರಭುತ್ವದ 
ಒಡೆಯರಾರು? ಪ್ರಜೆಗಳ ಪ್ರತಿನಿಧಿಗಳು ಪ್ರಜೆಗಳ ಜೊತೆ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅ೦ಬೇಡ್ಡ್ಜರ್‌ 


ವ್ಯವಹರಿಸುವ ಕ್ರಮ ಯಾವುದು? ಪ್ರಭುತ್ವದ ಚುಕ್ಕಾಣಿ ಹಿಡಿದವರು ಹೇಗೆ ಎಚ್ಚರದಿ೦ದ 
ಇರಬೇಕು? ಯಾಕೆ ಅವರು ನಿರ್ಭಿಡೆಯಿಂದ ವರ್ತಿಸಬೇಕು? ತಮಗೆ ಒದಗಿ ಬರುವ 
ಅವಕಾಶ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವಕ್ಕೆ ಪೂರಕವಾಗಿದೆಯೊ ಇಲ್ಲವೋ? ಎಂಬುದನ್ನು ಹೇಗೆ 
ಗುರುತಿಸಲಬೇಕು? ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ ಈ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಉತ್ತರವಿದೆ. ನಮ್ಮ 
ರಾಜಕಾರಣಿಗಳು ಮತ್ತು ಧರ್ಮಕಾರಣಿಗಳಿಗೆ ಈ ವಚನ ಎಚ್ಚರಿಕೆ ಗಂಟೆ ಕೂಡ ಆಗಿದೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ "ಒಡೆಯರು' ಎಂಬ ಪದಪ್ರಯೋಗ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. 
ಒಡೆಯ ಎಂದರೆ ದೇವರು, ರಾಜ, ಶ್ರೀಮಂತ, ಮಾಲೀಕ ಮುಂತಾದ ಅರ್ಥಗಳಿವೆ. ಆದರೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು "ಒಡೆತನ' ಪದವನ್ನು ಪ್ರಭುತ್ವಕ್ಕೆ ಮತ್ತು "ಒಡೆಯರು' ಪದವನ್ನು 
ಜನಸಾಮಾನ್ಯರಿಗೆ ಬಳಸಿದ್ದು ತರ್ಕಬದ್ಧವಾಗಿದೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ "ಒಡೆಯರು' 
ಎಂದರೆ ಶ್ರೀಸಾಮಾನ್ಯರು, ಶರಣರು ಮತ್ತು ಇಷ್ಟಲಿಂಗತತ್ತ್ವವೆ೦ಬ ಸರ್ವಸಮತ್ವದ 
ವಚನತತ್ತ್ವವನ್ನು ಜನಮನದಲ್ಲಿ ಬಿತ್ತುವವರು. ಈ ಒಡೆಯರಿಗೂ ಒಡೆತನಕ್ಕೂ 
ಅಜಗಜಾಂತರವಿದೆ. ಈ ಒಡೆಯರು ಒಡೆತನವನ್ನು ಹೊಂದಿಲ್ಲ. ರಾಜರಾದವರು 
ಒಡೆತನವನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದಾರೆ. ಪ್ರಭುತ್ವವೆ೦ಬ ಆ ಒಡೆತನದ ನೌಕರಶಾಹಿಯ ಪ್ರತೀಕವಾದ 
ತಮ್ಮ ಪ್ರಧಾನಮಂತ್ರಿ ಪದವಿಯನ್ನು “ನಾಯಿತೇಜ' ಎಂದು ಕರೆದು ತಾವು ಅದನ್ನು 
ನೆಚ್ಚಿಕೊ೦ಡಿಲ್ಲ ಎಂದು ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಜನಸಮುದಾಯ ಕೂಡ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ಪದವಿಯ 
ಮೂಲಕ ಅವರನ್ನು ಅಳೆಯಬಾರದು ಎಂಬ ಸೂಚನೆಯನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ 
ವಚನದ ಮೂಲಕ ನೀಡಿದ್ದಾರೆ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಲ್ಯಾಣದ ಪ್ರಧಾನಿಯಾಗಿದ್ದರೂ ಶರಣಸಂಕುಲದ ಪಂಕ್ತಿಯಲ್ಲೇ 
ಪ್ರಸಾದ ಸ್ವೀಕರಿಸುವ ಮೂಲಕ ಪಂಕ್ತಿಬೇದವನ್ನು ಅಳಿಸಿಹಾಕಿದ 
ಮೂಲಪುರುಷರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಬಸವಧರ್ಮದ ಪರಿಪಾಲಕರೆಂದು ಹೇಳಿಕೊಳ್ಳುವ 
ಸ್ವಾಮಿಗಳಾಗಲೀ ಲಿಂಗಾಯತ ರಾಜಕಾರಣಿಗಳಾಗಲಿ ಈ ಪರಿಯಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು 
ಅನುಸರಿಸುತ್ತಿರುವುದು ಕಣ್ಣಿಗೆ ಬಿದ್ದಿಲ್ಲ ಎಂದೇ ಹೇಳಬೇಕಾದ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಇದೆ. 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮೂರ್ತಿಗಾಗಿ ಮತ್ತು ಆ ಮೂಲಕ ಕೀತಿಗಾಗಿ ಹಂಬಲಿಸುವ ಸ್ವಾಮಿಗಳು 
ಹಾಗೂ ಅಂಥವರಿಗೆ, ಜನರ ಸಂಪತ್ತಾದ ರಾಜ್ಯದ ಬೊಕ್ಕಸದಿಂದ ಕೋಟಿಗಟ್ಟಲೆ ಹಣ 
ಸುರಿಯುವ ರಾಜಕಾರಣಿಗಳು ಸ್ವಲ್ಪ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಆದರ್ಶಗಳ ಕಡೆಗೆ ಗಮನ 
ಹರಿಸುವುದು ಅವಶ್ಯಕತೆಯಾಗಿದೆ. 


ಜನರಿಗೆ ಎಲ್ಲ ತೆರನಾದ ಬೂಟಾಟಿಕೆಗಳು ಅರ್ಥವಾಗುತ್ತಿವೆ. “ಜನರ ವೋಟಿಗಾಗಿ 
ಸ್ವಾಮಿಗಳಿಗೆ ಮತ್ತು ವಿವಿಧ ಧರ್ಮಗಳ ಧರ್ಮಾಧಿಕಾರಿಗಳಿಗೆ ನೋಟು' ಎಂಬ ದುರಂತ 
ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ನಮ್ಮ ರಾಜಕೀಯ ನಾಯಕರು ತಲುಪಿದ್ದಾರೆ. ಎಳ್ಳಷ್ಟು ಎಚ್ಚರಿಕೆ ಇಲ್ಲದೆ 
“ನಾಯಿತೇಜ'ಕ್ಕಾಗಿ ಹಂಬಲಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 


ಕ 
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ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕೇವಲ ಮಾನವಧರ್ಮದ ಸ್ಥಾಪಕರಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಅವರು 
ರಾಜನೀತಿಜ್ಞರೂ ಆಗಿದ್ದರು. ಆಡಳಿತದ ಚುಕ್ಕಾಣಿ ಹಿಡಿದ ಪ್ರಧಾನಿಯೂ ಆಗಿದ್ದರು. ಆದರೆ 
ಅವರ ಆದರ್ಶಗಳು ಕಟ್ಟಕಡೆಯ ಮನುಷ್ಯರ ಕಡೆಗೆ ಅವರನ್ನು ಒಯ್ದು ನಿಲ್ಲಿಸಿದ್ದವು. 
ಬಸವಣ್ಣ ಎಂದರೆ ಕಟ್ಟಕಡೆಯ ಮನುಷ್ಯರನ್ನು ಮೊಟ್ಟ ಮೊದಲು ಗುರುತಿಸುವ 
ಮಹೋನ್ನತ ಮಾನವ ಎಂಬುದು ಜಗಜ್ಜಾಹೀರವಾಗಿದೆ. ಆದರೂ ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಬದುಕುವ ಅನೇಕ ಸ್ವಾಮಿಗಳಿಗೆ ಮತ್ತು ರಾಜಕಾರಣಿಗಳಿಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಆದರ್ಶಗಳೇಕೆ ಅರ್ಥವಾಗುತ್ತಿಲ್ಲ? ಎಂಬುದು ಇಂದು ಪ್ರಶ್ನೆಯಾಗಿ ಉಳಿದಿಲ್ಲ. 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ನಮೂನೆ ನಮೂನೆಯ ಚಿತ್ರಗಳಿಗೆ ಮತ್ತು ಮೂರ್ತಿಗಳಿಗೆ 
ಮಾರುಹೋದವರಿಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ಅರಿವಾಗಿಲ್ಲವೆ೦ದಲ್ಲ. ಅರಿವಾದರೂ 
ಅರಿವಾಗದವರಂತೆ ಬದುಕುವುದೇ ಅವರ ಚಾಣಾಕ್ಷ ನೀತಿಯಾಗಿದೆ. 


ಬಸವಧರ್ಮ ಮಠೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೆ ಅತೀತವಾಗಿದೆ. ಈ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಮಠಗಳಿಲ್ಲ, 
ಸ್ವಾಮಿಗಳಿಲ್ಲ. ಇವೆಲ್ಲ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕಾಲಾನ೦ತರ ಸೇರಿದವು. ಇಲ್ಲಿ ದೇವನೊಬ್ಬನೇ 
ಸ್ವಾಮಿ. "ಸ್ವಾಮಿ ನೀನು, ಶಾಸ್ತ್ರತ ನೀನು' ಎ೦ದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಹೆಸರಿನಿಂದ ಅಸ್ತಿತ್ವಕ್ಕೆ ಬಂದ ಮಠಗಳ ಸ್ವಾಮಿಗಳನೇಕರು ಬಸವ ತತ್ವ್ವಕ್ಕೆ 
ಎರುದ್ಧವಾದ ಪಂಚಾಂಗ ಹೇಳುವುದರ ಮೂಲಕ ಮತ್ತು ರಾಜಕಾರಣಿಗಳನ್ನು 
ಓಲೈಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಬದುಕುತ್ತಿದ್ದೇವೆ ಎ೦ದು ಭಾವಿಸಿದ್ದಾರೆ. ರಾಜ್ಯದಲ್ಲಿ 
ಪಂಚಾ೦ಗವಿಲ್ಲದ ಮತ್ತು ರಾಜಕಾರಣಿಗಳನ್ನು ಓಲೈಸದ ಮಠಗಳು ಬೆರಳೆಣಿಕೆಯಷ್ಟು 
ಇರಬಹುದು. 


ವಿಭೂತಿ ಮರೆತು ಕುಂಕುಮ ಹಚ್ಚಿಕೊಂಡು ಹೋಮ ಹವನಗಳಿಗೆ ಹಣ ಖರ್ಚು 
ಮಾಡುತ್ತ ಕಾಶ್ಮೀರದಿಂದ ಕನ್ಯಾಕುಮಾರಿ ವರೆಗಿನ ಗುಡಿಗುಂಡಾರಗಳಿಗೆ ಅಧಿಕಾರ 
ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಭ್ರಮೆಯಿಂದ ದಣಿವರಿಂಶರುದೆ ಓಡಾಡುತ್ತಿದ್ದ ವರಾಜಿ 
ಮುಖ್ಯಮಂತ್ರಿಯೊಬ್ಬರಿಗೆ ಯಾವ ಲಿಂಗಾಯತ ಮಠಾಧೀಶರೂ "ಇದು ನಮ್ಮ 
ಬಸವಧರ್ಮದ ಸಂಸ್ಕಾರವಲ್ಲ' ಎಂದು ಹೇಳುವ ಧೈರ್ಯ ತೋರಲಿಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ 
ಬರಬಹುದಾದ ಕೋಟಿ ಕೋಟಿ ರೂಪಾಯಿಗೆ ಸಂಚಕಾರ ಬಂದರೆ ಅದನ್ನು 
ಭರಿಸುವವರಾರು ಎಂಬ ಲೆಕ್ಕಾಚಾರ ಅವರದು. 

ಆದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಆತ್ಮಗೌರವ, ಪ್ರಾಮಾಣಿಕತೆ ಮತ್ತು ಜನಸಮುದಾಯವನ್ನು 
ಪ್ರೀತಿಸುವ ಕ್ರಮ ಅನುಕರಣೀಯವಾಗಿದೆ. ಶರಣಸಂಕುಲದ ಶ್ರೀಸಾಮಾನ್ಯರ ಜೊತೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪ್ರಸಾದ ಸ್ವೀಕರಿಸುವ ವೇಳೆ ಮಡದಿ ಒಂದಿಷ್ಟು ಹೆಚ್ಚಿನ ಪ್ರಸಾದವನ್ನು 
ಉಣಬಡಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಪ್ರಧಾನಿ ಪಟ್ಟವೆಂಬ "ನಾಯಿತೇಜ'ದಿಂದಾಗಿ ತಮ್ಮ ಊಟದ 
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ಹಾಗೂ ಇತರ ಲಿಣುನಗಚು 


ತಟ್ಟೆಯಲ್ಲಿ, ಪಂಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಕುಳಿತ ಬೇರೆಯವರಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚಿನ ಪ್ರಸಾದ ನೀಡಲಾಗಿದೆ 
ಎ೦ಬುದು ಅವರ ಗಮನಕ್ಕೆ ಬ೦ದ ತಕ್ಷಣ ಅವರು ಆ ಹೆಚ್ಚಿನದನ್ನು ತೆಗೆದಿಡುತ್ತಾರೆ. 
ಬದುಕಿನ ಎಲ್ಲ ಕ್ಷಣಗಳಲ್ಲಿ “ಸರ್ವರಿಗೂ ಸಮಪಾಲು' ಎಂಬುದರ ಬಗ್ಗೆ ಅವರು 
ಎಷ್ಟೊಂದು ಎಚ್ಚರಿಕೆ ವಹಿಸಿದ್ದರು ಎಂಬುದು ಇದರಿಂದ ವ್ಯಕ್ತವಾಗುತ್ತದೆ. ಒ೦ದು ವೇಳೆ 
ಹೀಗೆ ಎಚ್ಚರಿಕೆ ವಹಿಸದಿದ್ದರೆ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಎಂಬ ತಮ್ಮ ಸೈದ್ಧಾಂತಿಕ ದೇವರು 
ಮೆಚ್ಚುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ದಾಕ್ಷಿಣ್ಯಪರರಲ್ಲದ ನ್ಯಾಯನಿಷ್ಠುರಿಯಾದ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ತೀಕ್ಷ್ಣವಾಗಿ ನುಡಿಯುತ್ತಾರೆ. 

ಜನಸಮುದಾಯದ ಬಗೆಗಿನ ಅವರ ಪ್ರೇಮಭಾವ ಕೌಟುಂಬಿಕ ಪ್ರೇಮಭಾವವನ್ನೂ 
ಮೀರಿಸುವಂಥದ್ದಾಗಿತ್ತು. ಅಧಿಕಾರದ ಬಗೆಗಿನ ಮೋಹ ಅವರೆನ್ನೆಂದೂ ಕಾಡಲಿಲ್ಲ. 
ಆದ್ದರಿ೦ದಲೇ ಅವರಿಗೆ ಆ ಅಧಿಕಾರ ನಾಯಿತೇಜವಾಗಿ ಕಂಡಿತು. ಕಷ್ಟದಲ್ಲಿರುವವರು, 
ಅಸಹನೀಯ ಬದುಕನ್ನು ಬದುಕುತ್ತಿರುವವರು, ಅಸಹಾಯಕರು ಅವರಿಗೆ ತಾಯಿ, 
ತಂದೆಗಳಾಗಿದ್ದರು. ಅಂಥವರೆ ಅವರಿಗೆ "ಒಡೆಯ'ರಾಗಿದ್ದರು. ಆ ಮೂಲಕ ಪ್ರಜಾಪಭುತ್ವದ 
ನಿಜವಾದ ಒಡೆಯರು ಯಾರು ಎ೦ಬುದನ್ನು ಅವರು ತಮ್ಮ ಕರ್ತವ್ಯ ಪಾಲನೆ ಮೂಲಕ 
ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. ದುರ್ಬಲರ ಸಬಲೀಕರಣವೇ ಅಧಿಕಾರದ ಗುರಿಯಾಗಿರಬೇಕು 
ಎ೦ಬುದರಲ್ಲಿ ಅವರು ಅಚಲ ವಿಶ್ವಾಸವನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದರು. 

“ಗುಮ್ಮಡಿಯಂತಪ್ಪ ತಾಯಿ ನೋಡೆನಗೆ, 

ಕಲಕೇತನ೦ತಪ್ಪ ತಂದೆ ನೋಡೆನಗೆ, 

ಮೋಟನಂತಪ್ಪ ಗಂಡ ನೋಡೆನಗೆ, 

ಮರಗಾಲಲಟ್ಟಟ್ಟ ಸದೆದ ನೋಡಯ್ಯಾ. 

ಇಂದೆನ್ನ ಒಕ್ಕತನ ಹೋದಡೆ ಹೋಗಲಿ 

ಮರಗಾಲ ಬಿಟ್ಟಡೆ, ಸ೦ಗಾ ನಿಮ್ಮಾಣೆ.” 

ಎ೦ದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇನ್ನೊಂದು ವಚನದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಮೆಕವೆಲ್ಲಿಯ (1469-1527) “ಮಾಡರ್ನ್‌ ಪ್ರಿನ್ಸ್‌' ಜನರಲ್ಲಿ ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸ ತುಂಬಿ, 
ಅವರನ್ನು ಸಂಘಟಿಸಿ, ಅವರ ಆಶಯಗಳನ್ನು ಸಾಮೂಹಿಕ ನಿರ್ಧಾರಗಳಾಗುವಲ್ಲಿ 
ಸಹಾಯ ಮಾಡುತ್ತಾನೆ. ಆತ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಸಾಮೂಹಿಕ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಯಾಗಿದ್ದಾನೆ. 
ಹೊಸ ರಾಜ್ಯ ಮತ್ತು ಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗಬೇಕಾದರೆ ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ಮನೋಭಾವದಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ವಾದಗಳೊಂದಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥಿತವಾಗಿ ಬೆಳೆಯಬೇಕೆನ್ನುತ್ತಾನೆ. ಜನಸಮುದಾಯದ 
ಪ್ರಜ್ಞೆಯಾಗಿ, ಧ್ವನಿಯಾಗಿ, ಜನರ ಆಶೋತ್ತರಗಳ ಪ್ರತಿನಿಧಿಯಾಗಿ ನಿಲ್ಲುತ್ತಾನೆ. 15ನೇ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೆಂಡ್ಜರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ನೇಣನಗಚು 


ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಮೆಕವೆಲ್ಲಿ ಕಲ್ಪಿಸಿದ ನವೀನ ರಾಜಕುಮಾರನಿಗಿ೦ತ 12ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ 
ನಮ್ಮ ಹಾಗೆ ಜನಿಸಿ ನಮಗೆ ಕಲಿಸಿದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮುಂದುವರಿದವರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 


ಕಲ್ಯಾಣದ ಪ್ರಧಾನಿಯಾಗಿದ್ದ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಜನಹಿತ ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿತ್ತು. ಜನರ 
ಹಿತಾಸಕ್ತಿಯ ಪ್ರಕಾರ ಬಿಜ್ಜಳ ರಾಜನ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಗಳು ಬದಲಾಗಬೇಕು ಎಂಬುದು ಅವರ 
ನಿಲುವಾಗಿತ್ತು. (ಈ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಅವರು ಕೊನೆಗೆ ಪ್ರಧಾನಿ ಪದವಿಯನ್ನೂ ತ್ಯಾಗ 
ಮಾಡಿದರು.) ಅ೦ದಿನ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದ ಜನರ ಜೊತೆ ಅವರು ತನು ಮನ 
ಧನಗಳೊಂದಿಗೆ ಗುರುತಿಸಿಕೊಂಡರು. ಜನಸಮುದಾಯವನ್ನು ತೀವುವಾಗಿ ಪ್ರೀತಿಸಿದರು. 
ಅವರು ಜನಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ ಸಂದಿಸಿದಂತೆ ಜಗತ್ತಿನ ಯಾವ ಪ್ರಧಾನಿಯೂ ಸ್ಪಂದಿಸಿಲ್ಲ! 

ಅಪಮಾನಕ್ಕೊಳಗಾದವರು, ಅಂಗವಿಕಲರು, ಅಸಹಾಯಕರು ತಮ್ಮ ತಂದೆ, ತಾಯಿ 
ಮತ್ತು ಒಡೆಯರು ಎಂದು ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಅವರ ಜೊತೆ 
ಹೀಗೆ ರಕ್ತಸಂಬಂಧ ಬೆಳೆಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಮೊಲೆ ಮೂಗು ಕೊಯಿಕೊಂಡು ಅಪಮಾನಕ್ಕೆ 
ಒಳಗಾದ ಜೋಗಿತಿ ತಮ್ಮತಾಯಿ ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಅಂಥ ತಾಯಂದಿರ ಕಣ್ಣೀರನ್ನು 
ಒರೆಸಿ ಹೊಸ ಬದುಕು ಕೊಡುವುದು ಅವರ ಮಗನಾದ ತಮ್ಮ ಕರ್ತವ್ಯ ಎಂದು 
ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸುತ್ತಾರೆ. ಕಲ್ಲಿನಿಂದ ಎದೆಗೆ ಬಡಿದುಕೊಂಡು ಭಿಕ್ಷೆ ಕೇಳುವ ಕಲಕೇತಯ್ಯಗಳು 
ತಮ್ಮತಂದೆ ಎಂದು ಗೌರವಿಸುತ್ತಾರೆ. ಅಂಥವರನ್ನು ದುಃಖದಿಂದ ಮೇಲೆತ್ತುವುದು ಅವರ 
ಮಗನಾದ ತಮ್ಮ ಕರ್ತವ್ಯ ಎಂದು ನಿರ್ಧರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಕೈ ಇಲ್ಲದ ಅಸಹಾಯಕರು ತಮ್ಮ 
ಒಡೆಯ ಎಂದು ಸಾರುತ್ತಾರೆ. ಅಂಥ ಒಡೆಯರಿಗೆ ತಾವು ಅಧೀನರಾಗಿರುವುದಾಗಿ 
ಘೋಷಿಸುತ್ತಾರೆ. ಕಾಲಿಲ್ಲದ ಒಡೆಯರು ಮರಗಾಲಿನಿಂದ ಒದೆಯುತ್ತಾರೆ ಎಂದು ಹೇಳುವ 
ಮೂಲಕ ಜನರ ಅಸಹಾಯಕ ಮನಸ್ಥಿತಿಯ ವಿರಾಟ್‌ ಸ್ವರೂಪದ ದರ್ಶನ 
ಮಾಡಿಸುತ್ತಾರೆ. "ನನ್ನ ಪ್ರಧಾನಿ ಹುದ್ದೆಯ ನಂಟುತನ ಹೋದರೂ ಹೋಗಲಿ ದೇವರೇ 
ಮರಗಾಲ ಬಿಡುವುದಿಲ್ಲ ನಿಮ್ಮಾಣೆ' ಎಂದು ಪ್ರತಿಜ್ಞೆಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಅಂದರೆ ತಾವು 
ಎಂಥದೇ ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿ ಅಸಹಾಯಕರ ಪರವಾಗಿಯೇ ಇರುವುದಾಗಿ ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರ ಹೆಸರಿನಿಂದ ಬದುಕುವ ಸ್ವಾಮಿಗಳು ಮತ್ತು ರಾಜಕಾರಣಿಗಳು 
ಬಸವಣ್ಣನವರಿಂದ ಪಾಠ ಕಲಿಯುವುದು ಯಾವಾಗ? 


೫ ೫ * 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅ೦ಬೇಡ್ಜರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೀಖನಗಜು 


ಷಾ 


ಶರಣರ ತ್ಯಾಗ ಅರಿಯದ ನಾವು ಎಂಥ ಜನ? 


ನಿಮ್ಮ ಶರಣರ ಚಮ್ಮಾವುಗೆಗೆ ಪೃದ್ವಿ ಸಮ ಬಾರದು; 
ಸರಿಯಲ್ಲ ನೋಡಾ. 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, 

ನಿಮ್ಮ ಶರಣರ ಚಮ್ಮಾವುಗೆಗೆ! 


-ಬಸವಣ 
ಣಿ 


ಕಲ್ಯಾಣದ ಪ್ರಧಾನಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಒಂದುದಿನ ಒಡ್ಡೋಲಗಕ್ಕೆ 
ಹೋಗುತ್ತಿರುವಾಗ ಹರಳಯ್ಯನವರು "ಶರಣು' ಎಂದು ಕೈ ಮುಗಿದರು. 
ಬಸವಣ್ಣನವರು "ಶರಣು ಶರಣಾರ್ಥಿ' ಎಂದು ಕೈ ಮುಗಿದರು. 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಎರಡುಬಾರಿ ಶರಣೆಂದುದನ್ನು ಕೇಳಿ 
ಸ್ತ೦ಭೀಭೂತರಾದ ಹರಳಯ್ಯ ನಿಂತಲ್ಲಿಯೇ ನಿಂತರು. ಪತ್ನಿ ಕಲ್ಯಾಣಮ್ಮ 
ಹುಡುಕಿಕೊಂಡು ಬರುವವರೆಗೆ ಅಲ್ಲಿಯೇ ನಿಂತಿದ್ದರು. ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ತಮ್ಮ ಮೇಲೆ ಹೆಚ್ಚಿನ “ಶರಣು' ಹೊರೆ ಹೊರಸಿದ್ದನ್ನು ಪತ್ನಿಗೆ 
ಎವರಿಸಿದರು. ತಮ್ಮ ತೊಡೆಯ ಚರ್ಮದಿ೦ದ ಚಮ್ಮಾವುಗೆಯ ಮಾಡಿ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪಾದಗಳಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸುವುದೇ ಇದಕ್ಕೆ ಪರಿಹಾರ ಎಂದು 
ನಿರ್ಧರಿಸಿದರು. 

ಮರುದಿನವೆ ಹರಳಯ್ಯ ಕೊರೆದ ಬಲದೊಡಿ ಚರ್ಮ 

ಹರನೆಂದು ಮಡದಿಯೆಡದೊಡೆಯ/ತಾ ಕೊಯ್ದು 

ಭರದಿ ಹದಮಾಡಿ ಒಣಗಿಸಿದ//” 

ಎಂದು ಮುಂತಾಗಿ ಆ ಕಾಲದ ಜನಪದ ಕವಿಂಶೊಬ್ಬ 
ಹೃದಯಸ್ಪರ್ಶಿಯಾಗಿ ತ್ರಿಪದಿಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಿ ಹಾಡಿದ್ದಾನೆ. 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ನೇಣನಗಟು 


ಹರಳಯ್ಯನವರು ಈ ಚಮ್ಮಾವುಗೆಗಳನ್ನು ಒಯ್ದು ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಕೊಟ್ಟಾಗ, ಅವರು 
ಭಾವಪರವಶರಾಗಿ ಅವುಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ ತಲೆಯ ಮೇಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡು “ಇವು ದೇವರ 
ಪಾದರಕ್ಷೆಗಳು' ಎಂದರು. ಆ ಸಂದರ್ಭದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮೇಲೆ ತಿಳಿಸಿದ 
ವಚನವನ್ನು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಹರಳಯ್ಯ ದಂಪತಿ ನಿರ್ಮಿಸಿದ ಈ ಚಮ್ಮಾವುಗೆಗಳಿಗೆ ದೇವರ 
ಸೃಷ್ಟಿಯಾದ ಈ ಪೃಥ್ವಿ ಸಮ ಬರುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಬೇಕಾದರೆ 
ಹರಳಯ್ಯ ದಂಪತಿ ಎಂಥ ಪವಿತ್ರ ಜೀವಗಳು ಎಂಬುದರ ಅರಿವಾಗುವುದು. 


ಸಮಗಾರ ಹರಳಯ್ಯನವರು ಮತ್ತು ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಮಧುವರಸರು ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ದೀಕ್ಷೆ ಪಡೆದ 
ಕಾರಣ ಜಾತಿಸಂಕರಗೊಂಡು ಬಸವಣ್ಣನವರ ನಿರ್ಜಾತಿ ಧರ್ಮವಾದ ಲಿಂಗವಂತ 
ಧರ್ಮ ಸ್ವೀಕರಿಸಿದರು. ಹರಳಯ್ಯನವರ ಮಗ ಶೀಲವಂತನ ಜೊತೆ ಮಧುವರಸರ ಮಗಳು 
ಲಾವಣ್ಯಳ 

ಮದುವೆಯೂ ಆಯಿತು. ಆದರೆ ಮನುವಾದಿಗಳು ರೊಚ್ಚಿಗೆದ್ದರು. ಸಮಗಾರ ವರನಿಗೆ 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಕನ್ಯೆಯನ್ನು ಕೊಡುವುದು ಧರ್ಮಬಾಹಿರವಾದ ವಿಲೋಮ ವಿವಾಹ ಎಂದು 
ಕಲ್ಯಾಣದ ದೊರೆ ಬಿಜ್ಜಳನ ಕಿವಿ ಚುಚ್ಚಿದರು. ಕಣ್ಣು ಕೀಳಿಸಿಕೊ೦ಡು ಎಳೆಹೂಟೆ ಶಿಕ್ಷೆ 
ಅನುಭವಿಸಿದ ಹರಳಯ್ಯ, ಶೀಲವ೦ತ ಮತ್ತು ಮಧುವರಸರು ಹುತಾತ್ಮರಾದರು. 
ಮನುವಾದಿ ಭಯೋತ್ಪಾದಕರಿಂದಾಗಿ ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ ಅಸಂಖ್ಯಾತ ಶರಣರ 
ಹತ್ಯಾಕಾ೦ಡವಾಯಿತು. ಸಹಸ್ರಾರು ವಚನಕಟ್ಟುಗಳು ಬೆಂಕಿಗೆ ಆಹುತಿಯಾದವು. ಸಕಲ 
ಮಾನವರನ್ನು ವಿಮೋಚನೆಗೊಳಿಸುವಂಥ ಬಸವಕ್ರಾಂತಿ ಆಗದಂತೆ ಮನುವಾದಿಗಳು 
ನೋಡಿಕೊಂಡರು. 


ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತದ ಶರಣರು "ಜಾತಿ ನಿರರ್ಥಕ, ನೀತಿ ಲೋಕರಕ್ಷಕ' ಎಂಬ 
ತತ್ತ್ವದಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆ ಇಟ್ಟವರಾಗಿದ್ದರು. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರು ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೇ 
ಬಯಸುವ ನೀತಿವಂತರಾದಾಗ ಅವರ ವರ್ಣ, ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಉಪಜಾತಿಗಳು 
ನಿರ್ನಾಮವಾಗಿ ಕೇವಲ ಮನುಷ್ಯರಾಗುವರು. ಅಂಥವರೇ ನಿಜಮಾನವರು. ಶರಣರು 
ಇಂಥ ನಿಜಮಾನವರಾಗಿದ್ದರು. ಶರಣ ಸಂಕುಲವು ಇಂಥ ನಿಜಮಾನವರ 
ಸಮಾಜವಾಗಿತ್ತು ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಅಸ್ಪ ಶ್ಯತೆಯ ವಿಷವನ್ನು ನಮ್ಮ ಸಮಾಜದಿಂದ ಹೊರಹಾಕಿ 
ಎಲ್ಲರೀತಿಯ ಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವುದು ಶರಣರ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿತ್ತು. ಇಂಥ ಘನ 
ಉದ್ದೆ. €ಶದಿಂದಲೇ ಹರಳಯ್ಯ ಮತ್ತು ಮಧುವರಸರ ಮಕ್ಕಳ ಮದುವೆಯನ್ನು ಶರಣರು 
ಏರ್ಪಡಿಸಿದರು. ವರ್ಣ ಮತ್ತು ಜಾತಿಪದ್ಧತಿಯ ಮೇಲೆ ನಿಂತ ಮನುಧರ್ಮದ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ 
ದೊಡ್ಡ ಸವಾಲು ಒಡ್ಡಿದರು. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಶರಣರು ಸಾವು ನೋವು ಮತ್ತು ಕಷ್ಟ ನಷ್ಟಗಳನ್ನು 
ಅನುಭವಿಸಬೇಕಾಯಿತು. ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾ ೦ತವನ್ನು ಕಾರ್ಯರೂಪಕ್ಕೆ ತರುವುದಕ್ಕಾಗಿ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲಿಣುನಗಚು 


ಅವರು ಎಂಥ ತ್ಯಾಗಕ್ಕೂ ಸಿದ್ಧ ರಾದರು. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ನಾಡು ಎಂದೂ ಕಂಡರಿಯದಂಥ 
ದುರಂತವನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿದರು. ನಮ್ಮ ಜನರಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಾಯತರು ಎಂದು 
ಕರೆಯಿಸಿಕೊಳ್ಳುವವರ ಹೃದಯಗಳಲ್ಲಿ ನಿರಂತರ ನೋವಿನ ಜ್ವಾಲೆಯಾಗಿ ಅವರ ತ್ಯಾಗ 
ಜೀವಂತವಾಗಿರಬೇಕಿತ್ತು. ಆದರೆ ನಮ್ಮ ಜನರ ವಿಸ್ಮತಿಯಿಂದಾಗಿ ಹತ್ತಾರು ಸಹಸ್ತ ಶರಣರ 
ಸಾವು ನೋವುಗಳು ನಮಗೆ ಬಾಧಿಸದೆ ಮರೆಯಾಗಿವೆ. ಎಲ್ಲ ಕಾಯಕಜೀವಿ ಶರಣರ 
ಸಹಸ್ರಾರು ವಚನ ಕಟ್ಟುಗಳನ್ನೂ ವೈದಿಕಶಕ್ತಿಗಳು ಸುಟ್ಟು ಹಾಕಿದವು. ಶರಣರ ಈ ತ್ಯಾಗಕ್ಕೆ 
ಬೆಲೆ ಇಲ್ಲವೆ ಎ೦ಬ ಪ್ರಶ್ನೆ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಉದ್ಭವಿಸದೆ ನಾವು ಮನುಷ್ಯರಾಗಿ ಉಳಿಯಲು 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. 

ಜಾತಿ ನಿರ್ನಾಮದಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುವ ಸುಂದರ ಸಮಾಜದ ಕನಸುಹೊತ್ತ ದಲಿತ 
ಮತ್ತು ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಹಿನ್ನೆಲೆಯ ಈ ಶರಣರ ತ್ಯಾಗ ಭಾರತದ ಹೊಸ ಸಮಾಜ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ 
ದಾರಿದೀಪವಾಗಿದೆ. ಇಂಥ ಒಂದು ಘಟನೆ ಭಾರತದ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ನಡೆದ ದಾಖಲೆ 
ಇಲ್ಲ. ಈ ಅನನ್ಯ ಘಟನೆ ಇಂದು ದೇಶಾದ್ಯಂತ ಪ್ರಚಾರವಾಗಬೇಕಿದೆ. 


ಹರಳಯ್ಯ ಮಧುವರಸರ ಮಕ್ಕಳ ಮದುವೆ ವಿಲೋಮ ವಿವಾಹವಲ್ಲ. ಎರಡೂ 
ಮನೆತನಗಳವರು ಇಷ್ಟಲಿಂಗಧಾರಿಗಳಾಗಿ ಲಿಂಗವಂತರಾಗಿದ್ದರಿಂದ ಆ ಮದುವೆ 
ಲಿಂಗಂವಂತರ ಮದುವೆಯಾಗಿತ್ತು. ನಡೆ-ನುಡಿ ಸಿದ್ದಾಂತದಂತೆ ನಡೆದುಕೊಂಡ 
ಶರಣರು ಈ ಮದುವೆಯ ಮೂಲಕ ತಾವು ಜಾತಿಯನ್ನು ನಿರ್ನಾಮ ಮಾಡುವ 
ಮಹತ್ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದ್ದೇವೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಸೂಚಿಸಿದರು. ಅವರು ಮನುಧರ್ಮದ 
ಶಾಸ್ತ್ರ ಮತ್ತು ಬಿಜ್ಜಳನ ರಾಜ್ಯದ ಶಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ಏಕಕಾಲಕ್ಕೆ ಎದುರು ಹಾಕಿಕೊಂಡಿದ್ದರು. ಅದರ 
ದುಷ್ಪರಿಣಾಮದ ಅರಿವು ಅವರಿಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ನುಡಿದಂತೆ ನಡೆಯಲೇ ಬೇಕಿತ್ತು. ಈ 
ದೃಢನಿರ್ಧಾರವನ್ನು ಕಾರ್ಯಗತಗೊಳಿಸಿದ್ದರಿಂದಲೇ ವೈದಿಕರು ಮನುಧರ್ಮದ ಪಕಾರ 
ಹರಳಯ್ಯ-ಮಧುವರಸರಿಗೆ ಶಿಕ್ಷೆಯಾಗಬೇಕೆ೦ದು ಒತ್ತಾಯಿಸಿದರು. ಬಿಜ್ಜಳನಿಗೆ ತನ್ನ 
ಮಂತ್ರಿಮಂಡಲದ ವೈದಿಕರನ್ನು ಎದುರುಹಾಕಿಕೊಳ್ಳುವ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿರಲಿಲ್ಲ. ರಾಜ 
ಯಾರೇ ಇರಲಿ, ಮಂತ್ರಿಮಂಡಲ ವೈದಿಕರ ಹಿಡಿತದಲ್ಲಿರುವುದು ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿತ್ತು. 
ಈ ಅನಿವಾರ್ಯತೆಯನ್ನು ಭಾರತದ ಬಹುಪಾಲು ರಾಜರು ಅನುಭವಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಇದಕ್ಕೆ 
ಬಿಜ್ಜಳ ಹೊರತಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಗಾಮಿ ಮತ್ತು ಪುರೋಗಾಮಿ ವಿಚಾರಗಳ 
ತಾಕಲಾಟ ತಾರಕಕ್ಕೇರಿತ್ತು. ಪ್ರತಿಗಾಮಿ ವೈದಿಕ ಶಕ್ತಿಗೆ ಬಿಜ್ಜಳ ಮಣಿದಾಗ, 
ಮಂತ್ರಿಮ೦ಡಲವನ್ನೇ ತಮ್ಮ ಹಿಡಿತದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡಿದ್ದ ವೈದಿಕರ ಆಜ್ಞೆಯಂತೆ ಸೈನಿಕರು 
ಸಾತ್ವಿಕ ಶರಣರ ಮೇಲೆ ಹರಿಹಾಯ್ದರು. ಆಗ ಕಲ್ಯಾಣನಗರ ಗೊ೦ದಲದ ಗೂಡಾಯಿತು. 
ಏತನ್ಮಧ್ಯೆ ಹರಳಯ್ಯ ಮತ್ತು ಮಧುವರಸರನ್ನು ಆನೆಕಾಲಿಗೆ ಕಟ್ಟ ಚಿತ್ರಹಿಂಸೆ ನೀಡಲಾಯಿತು. 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ನೇಣನಗಟು 


ಸುಲಿಗೆ ಮತ್ತು ಅಸಮಾನತೆ ಇಲ್ಲದ ನವಸಮಾಜದ ಕನಸುಕಂಡಿದ್ದ ಹರಳಯ್ಯ- 
ಮಧುವರಸರು ಈ ಎಳೆಹೂಟೆ ಶಿಕ್ಷೆಯಿಂದಾಗಿ ಹುತಾತ್ಮರಾದರು. 


ಈ ದುರಂತದ ನಂತರ ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ ಯಾವರೀತಿಯ ಅಮಾನವೀಯ ಕೃತ್ಯಗಳು 
ಜರುಗಿದವು? ಶರಣರು ಯಾವ ನಿರ್ಧಾರ ಕೈಗೊಂಡರು? ಎಂಬುದನ್ನು ಜನಪದ 
ಕವಿಯೊಬ್ಬ ಹೃದಯಸ್ಪರ್ಶಿಯಾಗಿ ತ್ರಿಪದಿಗಳನ್ನು ರಚಿಸಿದ್ದಾನೆ. 

ಮಧುವರಸ ಹರಳಯ್ಯ ಹೋದ ದಿನ ಶಿವನಡಿಗೆ 

ಬೀದಿ ಬೀದಿಗಳು ಕಿಡಿಕಾರಿ\ ಕಲ್ಯಾಣ 

ಗಾದಿ ಹೌಹಾರಿ ತಳಮಳಿಸಿ\\ 


ಅಂದು ಸಂಜೆಗೆ ಶಿವನೆ ಹೊಂದಿ ಮಂಟಪ ಕೂಡಿ 
ಬಂದ ಬವಣೆಯನು ಕಳೆಯುದಕೆ ದಂಡೇಳ 
ಸಂದಣಿಗೆ ಉಳವಿ ಸೇರೆಂದ\\ 


ವಚನ ಮಂಟಪದೊಳಗೆ ವಚನಗಳ ಮಳೆ ಸುರಿದು 
ಶುಚಿ ಹೊಂದಿ ಜಗವು ಅನುಭಾವ! ಬಿತ್ತಿದರು 
ಉಚಿತ ಹೊಸಮತದ ಬೆಳೆ ಬಂತು\\ 


ಬಿಚ್ಚುಗತ್ತಿಯ ಮಾಚ ಕೆಚ್ಚೆದೆಯ ಬಂಟನವ 
ರೊಚ್ಚ ಬೊಮ್ಮಯ್ಯ ಜಗದೇವ] ನಿಮ್ಮಾಣೆ 
ನುಚ್ಚು ಬಿಜ್ಜಳನ ಕಡಿಯುವೆವು? 


ಬಿಜ್ಜಳನ ವಧೆಯಾತು ಹೆಜ್ಜೆ ಮೀರಿತು ನಾಡು 
ಕಜ್ಜ ಹದಗೆಟ್ಟು ಶಿವಶರಣ] ರೂಳಿಗವು 
ಸಜ್ಜುಗೇಡಾಗಿ ಊದ್ದಿಟ್ಟು, 


ಅಳಿಯ ಬಿಜ್ಜಳರಾಯ ಕೊಲೆಯ ಕೇಳುತಲೆದ್ದ 
ತಳಮಳಿಸಿ ಬಳಗ ಕೂಡಿಸಿದ] ದಂಡೆತ್ತಿ 
ಉಳುವೆ ಬಳಿ ಅವರ ತಡೆಗಟ್ಟಿ], 


ಕಾದರೊಳ್ಳಿಯ ಮುಂದೆ ಕಾದಿದರು ಜಂಗಮರು 
ಕಾದಿ ಹಿಮ್ಮೆಟ್ಟಿ ಜೈನರು], ಮುರಗೋಡ 
ಹಾದಿಯೊಳು ಮುರಿದ ಮಾಚಯ್ಯ!) 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೀಖನಗಜು 


ಹೀಗೆ ಕಲ್ಯಾಣ ಹತ್ಯಾಕಾಂಡದ ನಂತರ ವಚನಗಳ ರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ ಶರಣರನೇಕರು 
ಉಳವಿಯ ಹಾದಿ ಹಿಡಿದದ್ದು ಈ ತ್ರಿಪದಿಗಳಿಂದ ತಿಳಿದುಬರುತ್ತದೆ. 


ನಮ್ಮವಿದ್ವಾಂಸರು ಈ ಜನಾಂಗಹತ್ಯೆಯನ್ನು ರಮ್ಯವಾಗಿ ಕಲ್ಯಾಣಕ್ರಾಂತಿ' ಎಂದು 
ಬಣ್ಣಿಸುತ್ತಲೇ ಬಂದಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಜನಾ೦ಗಹತ್ಯೆ ಕಲ್ಯಾಣಕ್ರಾಂತಿ ಅಲ್ಲ. ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ 
ನಡೆಯಲಿದ್ದ ಬಸವಕ್ರಾಂತಿಯನ್ನು ತಡೆದಂಥ ಕ್ಷಿಪ್ರಕ್ರಾಂತಿ ಇದು. ಶರಣಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ನವಜನಾಂಗವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ್ದರು. ಈ ನವಜನಾ೦ಗ ಜಾತಿ, ವರ್ಗ, ವರ್ಣ, 
ಲಿಂಗ ಮುಂತಾದ ಎಲ್ಲ ತೆರನಾದ ಭೇದಗಳನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸಿತ್ತು. ಎಲ್ಲ ಕಾಯಕಗಳಿಗೆ ಅಲ್ಲಿ 
ಸಮಾನ ಗೌರವವಿತ್ತು. ಜಾತಿಗಳನ್ನು ನಿರ್ನಾಮ ಮಾಡಿದ ಅವರು, ಜಾತಿಗಳ 
ಹೆಸರುಗಳನ್ನು ಆಯಾ ಕಾಯಕಗಳ ಹೆಸರಾಗಿ ಬಳಸುತ್ತ ಆತ್ಮಗೌರವದೊಂದಿಗೆ 
ಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದ್ದರು. ಈ ನವಜನಾ೦ಗ ಹತ್ಯೆಗೆ ಪಟ್ಟಭದ್ರ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಗಳು ನೆಪ 
ಹುಟುಕುತ್ತಿದ್ದವು. ಹರಳಯ್ಯ-ಮಧುವರಸರ ಮಕ್ಕಳ ಮದುವೆಯನ್ನು ಅವರು ತಮ್ಮ 
ಕ್ರೌರ್ಯ ಪ್ರದರ್ಶನಕ್ಕೆ ಬಳಸಿಕೊಂಡರು. 


ಮುಂಬರುವ ಸಾಧಕ ಬಾಧಕಗಳ ಅರಿವಿನೊಂದಿಗೇ ಈ ಮದುವೆ ನಡೆಯಿತು. 
ಶರಣಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಪರಿಮಾಣಾತ್ಮಕ ಬದಲಾವಣೆಗಳು ಉಂಟಾಗಿದ್ದವು. ಅಂತೆಯೆ 
ಅವರಿಗೆ ಈ ಗುಣಾತ್ಮಕ ಬದಲಾವಣೆಯ ತೀವತೆ ಹೆಚ್ಚಿತು. 

ಶಿವಶರಣ ದುಂಬಿಗಳು ಭವದೊಳಗೆ ಹಾರ್ದಾರಿ 

ಶಿವಮತದ ಹುಟ್ಟು ಕಟ್ಟಿದವು ವಚನಗಳು 

ಸವೆದುಳಿದಿರುವ ಹೊಸಜೇನು, 


ಮಲ್ಲಿಗೆ ಇದ್ದಾಗ ಮುಳ್ಳೇಕೆ ಮುಡಿಯುತೀ 
ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ ಬಸವಯ್ಯ] ಇದ್ದಾಗ 
ಕಲ್ಲಿಗೇಕೆ ಕೈಯ ಮುಗಿಯುವ, 


ಎಲ್ಲ ಬಲ್ಲಿದನಯ್ಯ ಕಲ್ಯಾಣ ಬಸವಯ್ಯ 
ಚೆಲ್ಲಿದನು ತಂದು ಶಿವಬೆಳಕ] ನಾಡೊಳಗೆ 
ಸೊಲ್ಲೆತ್ತಿ ಜನವು ಹಾಡುವುದು? 


ಉತ್ತಿ ಬಿತ್ತುವ ಮಂತ್ರ ಬಿತ್ತಿ ಬೆಳೆಯುವ ಮಂತ್ರ 
ಸತ್ಯ ಶಿವಮಂತ್ರ ನಿನ್ನೆಸರು) ಬಸವಯ್ಯ 
ಮರ್ತ್ಯದೊಳು ಮಂತ್ರ ಜೀವನಕೆ, 


ಹೊಲೆಯ ಮಾದಿಗರೆಂಬ ಬಲೆಯಾತ ಕಿತ್ತೊಗೆದ 
ಭಲರೆ ಬಸವಯ್ಯ ಬಸವರಸ ನಿನ್ನುಸುರು 
ನೆಲೆಯಾತು ನಿತ್ಯ ಜನಪದಕ್ಕೆ 


ಸಾಧು ಸಾಧಲೆ ಬಸವ ಓದು ಕಲಿಯಿತು ಜನವು 
ಹೋದ ಹೋದಲ್ಲಿ ಹೊಸಮಾತು] ಕೇಳಿದವು 
ಮೇದಿನಗೆ ಬಂತು ಹೊಸ ಬೆಳಕು, 


ಕಾಯಕವ ಕಲಿಸುದಕೆ ನಾಯಕನು ಬಸವಯ್ಯ 
ಜೀಯ ಹೊಸಮತಕ್ಕಯ ಶಿವಭಕ್ತಿ ಸಾರುದಕೆ 
ರಾಯ ಜೀವನದ ಹೊಸ ನುಡಿಗೆ, 


ದಾಸೋಹಿ ಬಸವಣ್ಣ ದಾಸೋಹ ಕಲಿಸಿದನು 
ದೇಶ ದೇಶೆಲ್ಲ ಕೇಳುತಲಿ\ ಹೊಸ ಮಾತ 
ಮಾಸಿದವು ವೇದ ಹುಸಿಯೆಂದು, 


ಮಿದ್ದಿದನು ಶಿವಗೋಷ್ಠಿ ಬಿದ್ದು ವೇದಗಳಂದು 
ಹುದ್ದೆ ಹೊಂದಿದವು ಜಗದೊಳಗೆ ವಚನಗಳ 
ಸುದ್ದಿ ನಾಡ್‌ ತುಂಬಿ ಜನ ಒಗ್ಗಿ) 


ಹರಳಯ್ಯ-ಮಧುವರಸ ಮಕ್ಕಳ ಮದುವೆಗೆ ಮೊದಲು ಶರಣಸಂಕುಲದಲ್ಲಾದ 
ಪರಿಮಾಣಾತ್ಮಕ ಬದಲಾವಣೆ ಇದು. ಈ ಕಾರಣದಿ೦ದಲೇ ಮನುವಾದಿಗಳಿಗೆ ಶರಣರ 
ಬಗ್ಗೆ ಭಾರಿ ಭಯ ಉಂಟಾಯಿತು. 

ಕೊಂಡಿಗಳು ಹಾರುವರು ಕಂಡು ಮಂಟಪಕಂಜಿ 

ಹಿ೦ಡುವುದು ನಮ್ಮ ಶಿವಮತವು] ನಾಡೊಳಗೆ 

ಬಂಡು ಎಬ್ಬಿಸುವುದೇ ಲೇಸೆಂದು, 

ಹೀಗೆ ಪಟ್ಟಭದ್ರ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಗಳು ಏನಾದರೂ ಕ್ಯಾತೆ ತೆಗೆದು ಶರಣರನ್ನು ಸದೆ 
ಬಡಿಯುವ ಬಗ್ಗೆ ಲೆಕ್ಕಹಾಕತೊಡಗಿದವು. ಜನ ಮ೦ಟಪ (ಸಭೆ) ಸೇರುವುದು ಮತ್ತು 
ಅನಭವಮಂಟಪದಲ್ಲಿ ಹೊಸ ವಿಚಾರಗಳಿಂದ ಪ್ರಭಾವಿತರಾಗುವುದನ್ನು ಆ ದುಷ್ಟಶಕ್ತಿಗಳು 
ಗಮನಿಸಿದವು. ವರ್ಣಾಶ್ರಮ ಧರ್ಮವಾದ ಮನುವಾದಿ ವೈದಕಧರ್ಮವು ಜಾತಿ, ಅಸ್ಲಶ್ಯತೆ, 
ಶೋಷಣೆ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಭೇದಗಳ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿದೆ. ಈ ಅನ್ಯಾಯದ ಅಚರಣೆಗಳಿಲ್ಲದೆ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇೀಖನಗಜು 


ವೈದಿಕಧರ್ಮ ಅಸ್ತಿತ್ತದಲ್ಲಿರಲು ಸಾಧ್ಯವೇ ಇಲ್ಲ. ಆದರೆ ಶರಣರ ಹೊಸಧರ್ಮ ಈ ಎಲ್ಲ 
ಅಸಮಾನತೆಗಳನ್ನು ನಿರ್ನಾಮ ಮಾಡುವ ಗುರಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿದೆ. ಅಂತೆಯೆ 
ಭಯಭೀತರಾದ ವೈದಿಕರು ಹೊಸ ಮಾನವೀಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಬಗ್ಗು ಬಡಿಯುವ 
ಉದ್ದೇಶದಿಂದ ಪ್ರಚೋದನಕಾರಿ ಹೇಳಿಕೆಗಳನ್ನು ನೀಡುತ್ತ ಭಾರಿ ಗೊಂದಲ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದರು. 
ಎಳೆಹೂಟೆ ನಂತರ ನಡೆದ ಸೈನಿಕ ಕಾರ್ಯಾಚರಣೆಯಿಂದಾಗಿ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಇನ್ನೂ 
ವಿಕೋಪಕ್ಕೆ ಹೋಯಿತು. ಅಗಣಿತ ಸಾವು ನೋವುಗಳು ಸಂಭವಿಸಿದವು. 


ಅಳಿದುಳಿದ ಶರಣರಲ್ಲಿ ಅನೇಕರು ತಮಗೆ ದಾರಿತೋಚಿದ ಕಡೆ ಹೋದರು. ಮತ್ತೆ 
ಕೆಲವರು ವಚನಕಟ್ಟುಗಳ ರಕ್ಷಣೆಯ ಹೊಣೆ ಹೊತ್ತು ಉಳವಿಯ ಕಡೆಗೆ ನಡೆದರು. ಹೀಗೆ 
ಹೋಗುವ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಅವರು ಅಮೂಲ್ಯವಾದ ವಚನಕಟ್ಟುಗಳನ್ನು ನಂಬಿಗಸ್ತರ 
ಮನೆಗಳಲ್ಲಿ ರಕ್ಷಿಸಲು ಕೊಟ್ಟು ಹೋಗುತ್ತಿದ್ದರು. ಕಲ್ಯಾಣದಿಂದ ಸೇಡಂ ಮೂಲಕ ಹಾದು 
ಹೋಗುತ್ತಿದ್ದ ಗುಂಪೊಂದು ಬಿಜನಳ್ಳಿಯಲ್ಲಿ ತಂಗಿದ್ದಾಗ ಅಲ್ಲಿನ ನಂಬಿಗಸ್ತರೊಬ್ಬರ 
ಮನೆಯಲ್ಲಿ ರಕ್ಷಿಸಿಡುವ ಉದ್ದೇಶದಿ೦ದ, ಹರಳಯ್ಯನವರು ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಕೊಡಲು 
ತಯಾರಿಸಿದ ಚೆಮ್ಮಾವುಗೆಗಳನ್ನು ಕೊಟ್ಟರು. ಆ ಚೆಮ್ಮಾವುಗೆಗಳನ್ನು ಪಡೆದುಕೊ೦ಡ 
ಮನೆತನದವರು ಶತಮಾನಗಳಿಂದ ರಕ್ಷಿಸಿಕೊಂಡು ಬಂದರು. ಕಳೆದ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ದಡ್ಡ 
ಸನ್ಯಾಸಿಯೊಬ್ಬ ಅವು ಪೂಜಾರ್ಹ ವಸ್ತುಗಳೆಂದು ಹೇಳಿದ. ಅವುಗಳನ್ನು ಹಳ್ಳದ ನೀರಿನಲ್ಲಿ 
ತೊಳೆದು ಪೂಜೆ ಮಾಡತೊಡಗಿದ. ಉತ್ಕೃಷ್ಟ ಕಲಾಕೃತಿಗಳಂತಿದ್ದ ಆ ಚೆಮ್ಮಾವುಗಳನ್ನು 
ವಿರೂಪಗೊಳಿಸಿದ. ಅವುಗಳ ಅಟ್ಟಿಯ ಭಾಗ ಮಾತ್ರ ಚೆನ್ನಾಗಿದೆ. ಅವು ಜಾರದಂತೆ ಚರ್ಮ 
ಹೆಣೆದ ಕ್ರಮ ಅನನ್ಯವಾಗಿದೆ. ಶರಣರು ತಮ್ಮ ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು 
ರೂಪಿಸಿದ್ದಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ತಾವು ಉತ್ಪಾದಿಸುವ ಉತ್ಪನ್ನಗಳು ಉನ್ನತ ದರ್ಜೆಯೊಂದಿಗೆ 
ಕಲಾತ್ಮಕವಾಗಿರಬೇಕು ಎ೦ಬ ಆಶಯವನ್ನು ಹೂಂದಿದ್ದರು ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಈ 
ಚೆಮ್ಮಾವುಗೆಗಳು ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. ಹರಳಯ್ಯನವರು ಚೆಮ್ಮಾವುಗೆಗೆ ಬಳಸಿದ ರೇಷ್ಮೆ 
ಗೊಂಡೆಗಳು ಮತ್ತು ಮಾಟ ಕೋಲಾಪುರಿ ಚೆಪ್ಪಲಿಗಳ ಹಾಗೆ ಕಂಡರೂ ತಮ್ಮದೇ ಆದ 
ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯವನ್ನು ಹೊಂದಿವೆ. ಚೂಪಾದ ಮುಂಭಾಗದ ಮೇಲೆ ಕಲಾತ್ಮಕವಾದ ಚರ್ಮದ 
ಹೊದಿಗೆ ಇದ್ದ ಹಾಗೆ ತೋರುತ್ತದೆ. 


ಹರಳಯ್ಯನವರ ಬಲದೊಡೆಯ ರೂಪಾಯಿ ಅಗಲದ ಚರ್ಮ ಬಲಗಾಲಿನ 
ಚೆಮ್ಮಾವುಗೆಯಲ್ಲಿದ್ದರೆ, ಹರಳಯ್ಯನವರ ಪತ್ನಿ ಕಲ್ಯಾಣಮ್ಮನವರ ಎಡದೊಡೆಯ 
ರೂಪಾಯಿ ಅಗಲದ ಚರ್ಮ ಎಡಗಾಲಿನ ಚೆಮ್ಮಾವುಗೆಯಲ್ಲಿದೆ. ಈ ತುಣುಕುಗಳು 
ಮಾನವರ ಚರ್ಮದವು ಎಂಬುದು ಪ್ರಯೋಗಾಲಯದಲ್ಲಿ ಸಾಬೀತಾಗಿದೆ ಎಂದು 
ಸ್ಥಳೀಯರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಈ ತುಣುಕುಗಳನ್ನು ಹಿಮ್ಮಡಿ ಕೂಡುವ ಕೆಳಭಾಗದಲ್ಲಿನ ಅಟ್ಟಿಯ 


ಒಳಗಡೆ, ಪ್ರಾಣಿಚರ್ಮದ ಪದರುಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಇಡಲಾಗಿದೆ. ಈ ಅನುಪಮ ತ್ಯಾಗದ 
ಚರ್ಮದ ತುಕಡಿಗಳಿಗೆ ಇಡೀ ಮಾನವಕುಲ ತಲೆಬಾಗಬೇಕಿದೆ. 


ಈ ಚೆಮ್ಮಾವುಗೆಗಳನ್ನು ದೇವರ ಚೆಮ್ಮಾವುಗೆಗಳೆಂದು ತಲೆಯ ಮೇಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹರಳಯ್ಯ ದಂಪತಿಗೆ ಮರಳಿಸಿದಾಗ ಅವರು ಶ್ರದ್ಧೆ ಯಿಂದ ಅವುಗಳನ್ನು 
ಹೊತ್ತುಕೊಂಡು ತಮ್ಮ ಮನೆಯ ಕಡೆಗೆ ಹೊರಟಾಗ, ದಾರಿಮಧ್ಯೆ ಮಧುವರಸ ಮಂತ್ರಿ 
ಆ ಚೆಮ್ಮಾವುಗೆ ಬೇಕೆಂದು ಅಹಂಕಾರದಿಂದ ಹಟ ಮಾಡಿದ. ಒತ್ತಾಯದಿಂದ 
ಕಸಿದುಕೊಂಡು ಧರಿಸಿದ ಕೂಡಲೇ ಅವನ ಶರೀರದಲ್ಲಿ ಬೆಂಕಿ ಬಿದ್ದಂತಾಯಿತು. ಆ 
ಉರಿಯು ಆತನನ್ನು ಬಾಧಿಸತೊಡಗಿತು. ಯಾವ ವೈದ್ಯನಿಂದಲೂ ಮಧುವರಸನ 
ಮೈಯುರಿಯನ್ನು ಶಮನಗೊಳಿಸಲಿಕ್ಕಾಗಲಿಲ್ಲ. ಕೊನೆಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಸಲಹೆ ಮೇರೆಗೆ 
ಮಧುವರಸರ ಮಗಳು ಬಿಂದಿಗೆ ತೆಗೆದುಕೊ೦ಡು ಹರಳಯ್ಯನವರ ಮನೆಗೆ ಹೋದಳು. 
ಅವರು ಚೆಮ್ಮಾವುಗೆಗಳನ್ನು ಮಾಡುವಾಗ ಬಳಸುವ ಬಾನಿಯಲ್ಲಿನ ನೀರನ್ನು 
ತುಂಬಿಕೊಂಡು ಬಂದು ಅದರಿಂದ ಮಧುವರಸನಿಗೆ ಸ್ನಾನ ಮಾಡಿಸಿದ ನಂತರವೇ 
ಆತನ ಮೈಯುರಿ ಮಾಯವಾಗುತ್ತದೆ ಎಂಬ ಪವಾಡವು ಸಾಂಕೇತಿಕವಾಗಿದ್ದು, ಹುದ್ದೆ 
ಮತ್ತು ಕುಲ ಮದಗಳ ಕ್ರೌರ್ಯವನ್ನು ಮತ್ತು ಆ ಕ್ರೌರ್ಯವನ್ನು ದಮನಗೊಳಿಸುವ ಶಕ್ತಿ 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಿಗೆ ಇದೆ ಎ೦ಬುದನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. 


ಹರಳಯ್ಯ ಮತ್ತು ಕಲ್ಯಾಣಮ್ಮ ದಂಪತಿಯ ನಿಷ್ಠೆ ಮತ್ತು ಭಾವರೂರ್ಣತೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮೇಲೆ ಆಳವಾದ ಪರಿಣಾಮ ಬೀರಿತು. ಅಂತೆಯೆ ಅವರು ಆ ಕ್ಷಣ 
ಭಾವಪರವಶರಾಗಿ ಆ ಚೆಮ್ಮಾವುಗೆಗಳನ್ನು ತಲೆಯ ಮೇಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. 
ನಂತರ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಆ ಚೆಮ್ಮಾವುಗೆಗಳನ್ನು ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ತಾತ್ವಿಕ ಸಂಕೇತವಾಗಿ 
ಬಳಸಿದರು. 

ಕಾಗೆ ವಿಷ್ಟಿಸುವ ಹೊನ್ನಕಳಸವಹುದರಿಂದ 

ಒಡೆಯರು ಜೋಗೈಸುವ ಚೆಮ್ಮಾವುಗೆಯ ಮಾಡಯ್ಯಾ, 

ಅಯ್ಯಾ ನಿಮ್ಮ ಶರಣರ ಪಾದಕ್ಕೆ ಚೆಮ್ಮಾವುಗೆಯ ಮಾಡಯ್ಯಾ 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, 

ನಿಮ್ಮ ಸೆರಗೊಡ್ಡಿ ಬೇಡುವುದೊಂದೇ ವರವ ಕರುಣಿಸಯ್ಯಾ. 


ಎ೦ದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸಿದಲ್ಲಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಘನತೆ ಅಡಗಿದೆ ಮತ್ತು 
ಒಣಪ್ರತಿಷ್ಠೆಯ ಗುಡಿ, ಗೋಪುರ ಮತ್ತು ಸ್ಥಾವರ ಸ್ಥಾಪನೆಯನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆಯಲಾಗಿದೆ. 
ಅವರು ಇಡೀ ಚಳವಳಿಯ ಮುಂಚೂಣಿಯ ನಾಯಕರೆಂಬುದನ್ನು ಅನೇಕ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ 
ಅಲ್ಲಗಳೆಯುತ್ತಲೇ ಬಂದಿದ್ದಾರೆ. ಅವರಿಗೆ ಕಟ್ಟಕಡೆಯ ಮನುಷ್ಯನಾಗಿರುವುದೇ 
, ಶ್ರೇಯಸ್ಸರವಾಗಿದೆ. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ಶರಣತತ್ತ್ವಗಳನ್ನು ಸಾರುವ ಬಡಜ೦ಗಮರಿಗೆ ಮತ್ತು 


123 ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅ೦ಬೇಡ್ಡರ್‌ 
ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೀಖನಗಟು 


ಶರಣರು ಹಾಕಿಕೊಳ್ಳುವ ಚೆಮ್ಮಾವುಗೆಯ ಮಾಡಯ್ಯ ಎಂದು ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರಲ್ಲಿ 
ಬೇಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಹೊನ್ನಕಳಸದ ಮೇಲೆ ಕೂಡ ಕಾಗೆಗಳು ಮಲವಿಸರ್ಜನೆ ಮಾಡುತ್ತವೆ. 
ಹಾಗೆ ಹೊನ್ನಕಳಸವಾಗುವುದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಶರಣರ ಚೆಮ್ಮಾವುಗೆಯಾಗುವುದೇ ಲೇಸು ಎಂದು 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಮಹತ್‌ ಅನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿಯುತ್ತಾರೆ. 

ಆದರೆ ಇಂದು ಏನಾಗುತ್ತಿದೆ? ಬಸವಣ್ಣ ಹಲವರ ಪ್ರತಿಷ್ಠೆಯ ಸಂಕೇತವಾಗುತ್ತಿದ್ದಾ ರೆ. 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮೂರ್ತಿಯ ಮೂಲಕ ತಮ್ಮ ಕೀರ್ತಿಯನ್ನು ಅಜರಾಮರಗೊಳಿಸುವ 
ಹವಣಿಕೆಯಲ್ಲಿದ್ದಾರೆ. ಅವಲೋಹದಂತವರನ್ನು ಚಿನ್ನದಂತಾಗಿಸುವ ಪರುಷಮೂರ್ತಿ 
ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು ಕಂಚಿನಪುತ್ನ ಳಿಯಾಗಿಸುವುದು ಯಾವ ನ್ಯಾಯ) ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ತಮ್ಮ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಉಸಿರಾಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ ಹೊರತಾಗಿ ಮೂರ್ತಿಗಳಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲ. ಸ್ಥಾವರ ಪ್ರತಿಷ್ಠೆ 
ನಾಯಕ ನರಕ ಎಂದು ಹೇಳಿದ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮೂರ್ತಿಯನ್ನು ಸ್ಥಾ ಹಿಸುವುದರಿಂದ 
ಅವರನ್ನು ಹೊನ್ನಶೂಲಕ್ಕೇರಿಸಿದಂತಾಗುತ್ತದೆ. 

ಎಲ್ಲೆಡೆ ಹಿಂಸೆಯನ್ನು ಅನುಭವಿಸುತ್ತಿರುವ 21ನೇ ಶತಮಾನದ ಜಗತ್ತು 
ಬಸವತತ್ವ್ವಗಳಿಗಾಗಿ ಕಾತರಗೊಂಡಿದೆ ಹೊರತಾಗಿ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮೂರ್ತಿಗಳಿಗಲ್ಲ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಮಾತಾಜಿ, ಪಿತಾಜಿ, ಅಕ್ಕಾಜಿ, ಅಣ್ಣಾಜಿ, ಸ್ವಾಮೀಜಿ ಮತ್ತು ಆಧುನಿಕ 
ಶರಣರು ಎಷ್ಟು ಬೇಗ ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವರೋ ಅಷ್ಟುಬೇಗ ದೇಶಕ್ಕೆ ಮತ್ತು ಜಗತ್ತಿಗೆ 
ಒಳ್ಳೆಯದಾಗುತ್ತದೆ. 

ಕರ್ನಾಟಕ ಸರ್ಕಾರದ ಕನ್ನಡ ಪುಸ್ತಕ ಪ್ರಾಧಿಕಾರ ಪ್ರಕಟಿಸಿದ ವಚನಸಂಪುಟಗಳು 
ಕಾಗುಣಿತ, ಅಪಾರ್ಥ, ಪುನರಾವರ್ತನೆ, ಅಪೂರ್ಣ ವಚನ, ವಚನಾಂಕಿತಗಳಿಲ್ಲದ 
ವಚನ, ಗೊಂದಲಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ಅಕಾರಾದಿ ಮತ್ತು ಶರಣರು ವಿರೋಧಿಸಿದ 
ವೇದಾಗಮಗಳಲ್ಲಿನ ಸ೦ಸ್ಕೃತ ಶ್ಲೋಕಗಳ ಹಾವಳಿ ಮುಂತಾದ ದೋಷಗಳಿಂದಾಗಿ ಕಸವೂ 
ರಸವೂ ಒಂದೇ ಕಡೆಯಲ್ಲಿ ಇದ್ದಂತಾಗಿದೆ. ಬಸವತತ್ತ್ವ್ವ ಉಳಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಮೊದಲಿಗೆ 
ವಚನಗಳಲ್ಲಿನ ದೋಷಗಳ ನಿವಾರಣೆಗಾಗಿ ಪ್ರಯತ್ನಿಸುವುದು ಬಹುಮುಖ್ಯವಾಗಿದೆ. 
ಇದಕ್ಕಾಗಿ ನೂರಾರು ಜನ ವಚನಪ್ರಿಯರು, ವಚನತಜ್ಞರು ಮತ್ತು ತಾಡೋಲೆ ಪರಿಣತರನ್ನು 
ಒಳಗೊಂಡ ವಚನ ಸಂಶೋಧನಾ ಕೇಂದ್ರವನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಬೇಕಿದೆ. 

ಬೆಳಿಗ್ಗೆ ಟಿ.ಎ. ಹಚ್ಚಿದ ಕೂಡಲೆ ಮೂಢನಂಬಿಕೆಯನ್ನು ಬಿತ್ತರಿಸುವವರೇ ಬಹುಪಾಲು 
ಟಿ.ಎ.ಗಳನ್ನು ಆಕ್ರಮಿಸಿಕೊಂಡಿರುವುದನ್ನು ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. ಧಾರ್ಮಿಕ ಮತ್ತು ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ 
ಎಂದು ಹೇಳಿಕೊಳ್ಳುವ ಚಾನಲ್‌ಗಳು ಕೂಡ ಜನರು ಯಥಾಸ್ಥಿತಿವಾದಿಗಳಾಗುವಂತೆ 
ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿವೆ. ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವುದೆಲ್ಲವೂ ದೇವಲೀಲೆ ಎಂಬಂತೆ ಅವು 
ಬಿಂಬಿಸುತ್ತಿವೆ. ಬೆಲೆ ಏರಿಕೆಗೆ, ನಿರುದ್ಯೋಗಕ್ಕೆ, ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳ ಮೇಲಿನ ಅತ್ಯಾಚಾರಕ್ಕೆ, 


ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳಿಗೆ, ಜಾತಿಸಂಘರ್ಷಗಳಿಗೆ, ಅರಣ್ಯನಾಶಕ್ಕೆ ದೇವರೇ ಕಾರಣ ಎನ್ನುವಂಥ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ದರ್‌ 1] 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಖನಗಚು 


ಸ್ಥಿತಿಗೆ ಟಿ.ವಿ.ಗಳು ನಮ್ಮನ್ನು ಒಯ್ಯುವ ಸಾಧ್ಯತೆಗಳಿವೆ. ಹೀಗಾಗಿ ಮೂಢನಂಬಿಕೆಯವರು 
ಮತ್ತು ಭ್ರಷ್ಟಾಚಾರಿಗಳು ದೇಶದಲ್ಲಿ ನಾಚಿಕೆ ಇಲ್ಲದೆ ತಲೆ ಎತ್ತಿ ತಿರುಗುವಂಥ ವಾತಾವರಣ 
ಈಗಾಗಲೇ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗಿದೆ. ಬಸವಾದಿ ಶರಣರ ತತ್ತ್ವಗಳನ್ನು ಜನಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ 
ತಿಳಿಹೇಳುವ ಬಸವಚಾನಲ್‌ ಅವಶ್ಯಕತೆ ಇದೆ. ಈ ಕಡೆಗೆ ಗಮನಹರಿಸುವುದಕ್ಕೆ ಧನವುಳ್ಳು 
ಸ್ವಾಮಿಗಳಿಗೆ ಸಮಯವೇ ಇಲ್ಲ! 


ಬೃಹತ್‌ ಮೂರ್ತಿಗಳಿಗೆ ಖರ್ಚು ಮಾಡುವ ನೂರಾರು ಕೋಟಿ ಹಣದಿಂದ ಬಸವ 
ಸಂಶೋಧನಾ ಕೆಂದ್ರ ಸ್ಥಾಪಿಸುವುದಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ಬಸವ ಎಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯವನ್ನೂ 
ಸ್ಥಾಪಿಸಬಹುದು. ಬಸವಚಾನಲ್‌ ಕೂಡ ಆರಂಭಿಸಬಹುದು. 

ಅನೇಕ ಕಡೆಗಳಲ್ಲಿ ಮಠದ ಸಂಪತ್ತು ಸ್ವಾಮಿಗಳ ಕೈಯಲ್ಲಿದೆ. ಅನೇಕ ಸ್ವಾಮಿಗಳು 
ಹಣದ ಆಸೆಗಾಗಿ ಭ್ರಷ್ಟರಾಜಕಾರಣಿಗಳ ಕೈಯಲ್ಲಿದ್ದಾರೆ. ಇವರೆಲ್ಲರ ಮಧ್ಯೆ ಅವರನ್ನು 
ನಂಬಿದ ಜನರು ಎಡಬಿಡಂಗಿಗಳಾಗುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಈ ದುರಂತ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳನ್ನೂ 
ಆವರಿಸಿಕೊಂಡಿದೆ. ಇನ್ನೂ ಅನೇಕ ಅಕ್ಕಗಳು ಮತ್ತು ಅಣ್ಣಗಳು ಇಂಥ ಮಠಗಳು ಇಲ್ಲದ 
ಕಾರಣ ತಮ್ಮದೇ ಆದ ಆಶ್ರಮ, ಸೇವಾಪ್ರತಿಷ್ಠಾನ, ಸಮಿತಿ, ಟ್ರಸ್ಟ್‌ ಮುಂತಾದವುಗಳನ್ನು 
ಸ್ಥಾಪಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಜನರಲ್ಲಿ ಮೂಢ ನಂಬಿಕೆ ತುಂಬುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಇವರ ಮಧ್ಯೆ ಅನೇಕ 
ಸಾತ್ವಿಕರೂ ಇದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಅವರು ಧ್ವನಿ ಇಲ್ಲದವರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಜನ ಜಾಗೃತರಾಗದಿದ್ದರೆ 
ಮಠದ ಆಸ್ತಿಯನ್ನು ಸ್ವಾಮಿಗಳೇ ಹಾಳು ಮಾಡುವಂಥ ದಿನಗಳು ಬರುವುದರಲ್ಲಿ ತಡವಿಲ್ಲ. 
ಈಗಾಗಲೇ ಇಂಥ ಅನೇಕ ಘಟನೆಗಳು ನಮ್ಮ ನಾಡಿನಲ್ಲಿ ಸಂಭವಿಸಿದ್ದು ಮಾಧ್ಯಮಗಳಲ್ಲಿ 
ಚರ್ಚಾಸ್ಪದವಾಗಿವೆ. ಹರಳಯ್ಯನವರ ವಚನಗಳು ಸಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅವರು ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ 
ಕೊಟ್ಟ ಕಲಾತ್ಮಕ ಚಮ್ಮಾವುಗೆಗಳು ಗುಲ್ಬರ್ಗಾ ಜಿಲ್ಲೆಯ ಸೇಡಂ ತಾಲ್ಲೂಕಿನ ಬಿಜನಳ್ಳಿ 
ಗ್ರಾಮದಲ್ಲಿ ಶಿಥಿಲಾವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿವೆ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸ್ಪರ್ಶಿಸಿದ ಇನ್ನೊಂದು ಚರವಸ್ತು ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಉಳಿದಿಲ್ಲವಾದ 
ಕಾರಣ ಈ ಚಮ್ಮಾವುಗೆಗಳು ಅಮೂಲ್ಯವಾಗಿವೆ. ಆದರೆ ಸರ್ಕಾರ ಕಣ್ಣುಮುಚ್ಚಿ 
ಕುಳಿತಿರುವುದರಿ೦ದ ಅವುಗಳ ಮೇಲೆ ಮಾಲೀಕತ್ವ ಸಾಧಿಸಲು ಕೆಲವರು ಯತ್ನಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 
ನಾಡಿನ ಈ ಅಮೂಲ್ಯ ಆಸ್ತಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಸರ್ಕಾರಕ್ಕೆ ಪರಿಜ್ಞಾನವೇ ಇಲ್ಲ. ರಾಜ್ಯಸರ್ಕಾರ 
ಕೂಡಲೆ ಕ್ರಮಕೈಗೊಂಡು ಶರಣರ ಈ ಏಕೈಕ ಚರವಸ್ತುವನ್ನು ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸೊತ್ತೆಂದು 
ಘೋಷಿಸಬೇಕು. ಬಸವಕಲ್ಯಾಣ ಪ್ರಾಧಿಕಾರದ ಅಡಿಯಲ್ಲಿ, ಬಿಜನಳ್ಳಿಯಲ್ಲಿಯೇ ಈ 
ಚಮ್ಮಾವುಗೆಗಳಿಗಾಗಿ ನಯನಮನೋಹರವಾದ ಸ್ಮಾರಕಭವನವನ್ನು ನಿಮಿಸಬೇಕು. ಆ 
ಮೂಲಕ ಬಿಜನಳ್ಳಿಯನ್ನು ಸಮಾನತೆಯ ಯಾತ್ರಾಸ್ಥಳವನ್ನಾಗಿಸಬೇಕು. 


೫ ೫ x 


ಸಾ 


ಒಡಲುಗೊಂಡು ನೋಡಾ ರಾಮನಾಥ 


ಒಡಲುಗೊಂಡವ ಹಸಿವ; ಒಡಲುಗೊಂಡವ ಹುಸಿವ 

ಒಡಲುಗೊಂಡವನೆಂದು 

ನೀನೆನ್ನ ಜಡಿದೊಮ್ಮೆ ನುಡಿಯದಿರ. 

ನೀನೆನ್ನಂತೆ ಒಮ್ಮೆ ಒಡಲುಗೊಂಡು ನೋಡ ರಾಮನಾಥ. 
- ಜೇಡರ ದಾಸಿಮಯ್ಯ 


ಈಗಿನ ಯಾದಗಿರಿ ಜಿಲ್ಲೆಯ ಸುರಪುರ ತಾಲ್ಲೂಕಿನ ಮುದನೂರಿ 
ನಲ್ಲಿದ್ದು ನೆಯ್ಗ್ಸೆಯ ಕಾಯಕದೊಂದಿಗೆ ಆದ್ಯ ವಚನಕಾರರಾಗಿ 
ಪ್ರಸಿದ್ಧರಾದವರು ಜೇಡರ ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರು. ಅವರ ಆರಾಧ್ಯದೈವ 
ರಾಮನಾಥನ ದೇವಾಲಯ ಮುದನೂರಿನಲ್ಲಿದೆ. ಕಾಮಯ್ಯ 
ಶ೦ಕರಿಯರ ಮಗ ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರ ಅನುರೂಪದ ಪತ್ನಿ ದುಗ್ಗಳೆ. 
ಕಲ್ಯಾಣ ಚಳವಳಿಯ ಸೆಲೆಯನ್ನು ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರ ಸರಳ ಸುಂದರ 
ಕಾವ್ಯಾತ್ಮಕ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣಬಹುದು. ಇವೆಲ್ಲವುಗಳಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ 
ಅವರ ವಚನಗಳು ಸಾಂಸಾರಿಕ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ಮೌಲ್ಯಗಳನ್ನು 
ಒಳಗೊಂಡಿವೆ. ದಾಂಪತ್ಯದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಸಾರುವ ಮತ್ತು ಬಡವರ 
ಪರವಾಗಿ ನಿಂತು ಆರಾಧ್ಯ ದೇವನನ್ನು ಎದುರಿಸುವ ಅವರ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ 
ಮಾನವಸಂಬಂಧಗಳ ಸಂದನವಿದೆ. 


ದೇವರು ನಿರಾಕಾರನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಹಸಿವು ತೃಷೆಗಳು ಆತನ ಬಳಿ 
ಸುಳಿಯಲಾರವು. ಆದರೆ ಜನ ಲೌಕಿಕ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿದ್ದಾರೆ. ಅವರಿಗೆ ಹಸಿವು 
ನೀರಡಿಕೆಗಳಾಗುತ್ತವೆ. ಬಡವರಿಗಂತೂ ಹೊಟ್ಟಿ ತುಂಬಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದೇ 
ದೈನಂದಿನ ಸಮಸ್ಯೆಯಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಹೊಟ್ಟೆಪಾಡಿಗಾಗಿ ಕೆಲವರು ಸುಳ್ಳು 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲಿಂಇನಗಚು 


ಹೇಳುವುದು ಸಹಜವಾಗಿದೆ. ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರು ಅಂಥ ನಿರ್ಗತಿಕರ ಪರವಾಗಿ ನಿಂತು 
ದೇವರ ಜೊತೆ ವಾಗ್ದಾದಕ್ಕೆ ಇಳಿಯುತ್ತಾರೆ. ಆ ಕಡುಬಡವರ ಧ್ವನಿಯಾಗಿ ದೇವರನ್ನು 
ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. ನಾನು ಹಸಿಯುವ ದೇಹವುಳ್ಳವನೆಂದು ಗದರಿಸಿ ಮಾತನಾಡಬೇಡ ಎಂದು 
ದೇವರಿಗೆ ಎಚ್ಚರಿಕೆ ನೀಡುತ್ತಾರೆ. ನೀನೂ ನನ್ನ ಹಾಗೆ ಒಂದುಸಲವಾದರೂ ದೇಹವನ್ನು 
ಧರಿಸಿ ನೋಡು. ಆಗ ನಿನಗೆ ಹಸಿಎನ ಅನುಭವವಾಗುತ್ತದೆ. ನೀನು ಕೂಡ ಸುಳ್ಳು ಹೇಳುವ 
ಪ್ರಸಂಗ ಬರುತ್ತದೆ. ಆಗ ದೇಹ ಹೊಂದಿದವರ ಸಮಸ್ಯೆಗಳ ಅರಿವಾಗುತ್ತದೆ ಎಂದು 
ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರು ದೇವರಿಗೆ ಸವಾಲು ಹಾಕುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ಅವರು ಬಡವರ ಪಕ್ಷ 
ವಹಿಸುತ್ತಾರೆ. ಬಡವರ ಅಸಹಾಯಕ ಬದುಕಿನ ಬಗ್ಗೆ ಅವರು ಸ್ಪಂದಿಸಿದ ಕ್ರಮ 
ಹೃದಯಸ್ಪರ್ಶಿಯಾಗಿದೆ. ದೇವರ ಪಕ್ಷಪಾತಿಯಾಗದೆ ಬಡವರ ಪಕ್ಷಪಾತಿಯಾಗುವ ಅವರ 
ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಅನನ್ಯವಾಗಿದೆ. 

ದೇವರ ಜೊತೆ ಇಷ್ಟೊಂದು ತಕರಾರು ಮಾಡುವ ಜೇಡರ ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರು “ಇಳೆ 
ನಿಮ್ಮ ದಾನ, ಬೆಳೆ ನಿಮ್ಮ ದಾನ. ಸುಳಿದು ಬೀಸುವ ವಾಯು ನಿಮ್ಮ ದಾನ.” ಎಂದು 
ಇನ್ನೊಂದು ವಚನದಲ್ಲಿ ದೇವರನ್ನು ಕೊಂಡಾಡುತ್ತಾರೆ. 


ದೇವರಲ್ಲಿ ಸಂಪೂರ್ಣ ನಂಬಿಕೆ ಇಟ್ಟು ಯಾವುದಕ್ಕೂ ಹಿ೦ಜರಿಯದ ಮಹಾತ್ಮರು 
ಮಾತ್ರ ದುಃಖಾರ್ತರ ಪರವಾಗಿ ದೇವರ ಜೊತೆಗೂ ವಾಗ್ದಾದಕ್ಕಿಳಿಯುವ ಅದಮ್ಯ 
ಆತ್ಮಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿದವರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಸರ್ವಜೀವ ದಯಾಪಾರರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. 
ನಡೆದಾಡುವ ದೇವರೇ ಆಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಜೇಡರ ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರು ಇಂಥ ನಡೆದಾಡುವ 
ದೇವರಾಗಿದ್ದರು. ಅಂತಃಕರಣದ ಸಾಕಾರ ಮೂರ್ತಿಯಾಗಿದ್ದರು. 

ನಮ್ಮ ದೈವನಂಬಿಕೆ, ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಮೌಲ್ಯಗಳು ಮತ್ತು ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಭೌತಿಕ ಜಗತ್ತಿನ 
ಸ್ಥಿತಿಗತಿಗಳ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿರುತ್ತವೆ. ಹಸಿದವನಿಗೆ ರೊಟ್ಟಿಯೇ ಎಲ್ಲಕ್ಕಿಂತ ಮುಖ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಮನುಷ್ಯನ ಎಲ್ಲ ಬೇಡಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ ಊಟ, ಬಟ್ಟೆ ಮತ್ತು ವಸತಿ ಬಹುಮುಖ್ಯವಾದುವು. ಈ 
ಭೂಮಿಯು ವೈವಿಧ್ಯಮಯವಾದ ಸಂಪನ್ಮೂಲಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ್ದು ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಜೀವದ 
ಅವಶ್ಯಕತೆಯನ್ನು ಪೂರೈಸುವ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿದೆ. ಆದರೆ ಶೋಷಕರ 
ಸ್ವಾರ್ಥದಿಂದಾಗಿ ಶೋಷಿತರು ಸಹಸ್ರ ಸಹಸ್ರ ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಊಟ ಬಟ್ಟೆ ಮತ್ತು 
ವಸತಿಯಂಥ ಜೀವನಾವಶ್ಯಕ ವಸ್ತುಗಳ ಕೊರತೆಯಿಂದ ನರಳುತ್ತಲೇ ಸಾಗಿದ್ದಾರೆ. 
ಸೂಕ್ಷ್ಮಮತಿಯಾದ ಜೇಡರ ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರು ಬಡವರ ಈ ದಯನೀಯ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು 
ಗಮನಿಸಿದರು. ಈ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳೇಕೆ ಬಳಲಬೇಕು ಎ೦ಬುದು ಅವರ ಪ್ರಶ್ನೆಯಾಗಿತ್ತು. 
ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗ ಎಲ್ಲ ಕೊರತೆಗಳಿಂದ ಬಳಲುತ್ತಿದೆ. ದುಡಿಯದ ವರ್ಗ ಸಕಲ 
ಸೌಕರ್ಯಗಳಿಂದ ಬದುಕುತ್ತಿದೆ. ಹಸಿಯುವ ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಹಸಿವು ಏನೆಂಬುದು ಗೊತ್ತೇ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೆಂಡ್ಜರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲಿಣುಸಗಚು 


ಇರದ ವರ್ಗದ ಮಧ್ಯದ ಅ೦ತರವನ್ನು ಅವರು ಅರಿತರು. ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು, ರಾಜರು ಮತ್ತು 
ಶ್ರೀಮಂತರು ಭೂಸುರರೇ ಆಗಿದ್ದರು. ಹಸಿವಿನ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಇವರೆಲ್ಲ "ಒಡಲಿಲ್ಲದವರು' 
ಎ೦ಬ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಊಟ, ಬಟ್ಟೆ ಮತ್ತು ವಸತಿಯ ಚಿಂತೆ ಇಲ್ಲದೆ ಬದುಕುತ್ತಿದ್ದರು. ಈ ಜನ 
ದೇವರ (ದೇವಸ್ಥಾನದ ವ್ಯವಸ್ಥೆ) ಜೊತೆ ಸದಾ ಸಲುಗೆಯಿಂದ ಇರುವವರಾಗಿದ್ದರು. 
ಬಡವರು ದೇವಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ಬಿಟ್ಟಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡುವ ಸ್ಥಿತಿ ಇತ್ತು. “ಹಸಿವು' ಎಂದರೆ 
ಮರ್ಯಾದೆಯುತವಾಗಿ ಜೀವನ ಸಾಗಿಸಲು ಬೇಕಾದ ವಸ್ತುಗಳ ಕೊರತೆಯಿಂದಾಗಿ 
ಅವರು ಬಳಲುವಂಥ ಸ್ಥಿ ತಿಯನ್ನು ಮೇಲ್ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಮೇಲ್ಜಾತಿಯ ಜನ ನಿರ್ಮಿಸಿದ್ದರು. 


ಬದುಕಬೇಕಾದರೆ ಕನಿಷ್ಠ ಅವಶ್ಯಕತೆಗಳನ್ನು ಪೂರೈಸುವುದು ಅನಿವಾರ್ಯ. ಈ ಕನಿಷ್ಠ 
ಅವಶ್ಯಕತೆಗಳನ್ನು ಪೂರೈಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗದೆ ಇರುವವರೇ ಬಡವರು. ಇವರೇ ಈ 
ಭೂಮಿಯ ಮೇಲೆ ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತರಾಗಿದ್ದಾ ರೆ. ಸಕಲ ಸೌಲಭ್ಯಗಳನ್ನು ಪಡೆದ ಉಳ್ಳವರು 
ಮತ್ತು ಪುರೋಹಿತಶಾಹಿಗಳು ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಬಡವರಿಗೆ ಇವರ ಬದುಕು 
ದೇವರ ಬದುಕಿನಂತೆಯೆ ಕಾಣುತ್ತಿದೆ. ಗುಡಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ರೂಪಿಸಿದವರೇ ಇವರು. ಈ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಶ್ರೀಮಂತರ ಮತ್ತು ವೈದಿಕರ ಪೋಷಣೆ ಮಾಡುತ್ತ ಬಡವರನ್ನು 
ನಿಯಂತ್ರಣದಲ್ಲಿಡುತ್ತ ಬಂದಿದೆ. ಅಂತೆಯೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು "ಉಳ್ಳವರು ಶಿವಾಲಯವ 
ಮಾಡಿಹರು' ಎಂದು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ದೇವರಿಗೇ ಸವಾಲು ಹಾಕುವ ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರು ಶ್ರೀಮಂತರನ್ನು ಬಿಟ್ಟಾರೆಯೆ. ಹೀಗೆ 
ಅವರು ದೇವರಿಗೆ ಹಾಕಿದ ಸವಾಲು, “ದೇವ ದೇವ' ಎನ್ನುತ್ತಲೇ ಬಡವರ ಸುಲಿಗೆ 
ಮಾಡುವ ಮೇಲ್ದಾತಿ, ಮೇಲ್ವರ್ಗದವರನ್ನು ಪರೋಕ್ಷವಾಗಿ ಪ್ರಶ್ನಿಸುವ ತೆರದಲ್ಲಿದೆ. ಇಡೀ 
ವಚನ ಚಳವಳಿಯ ಆಶಯದ ಮೂಲವನ್ನು ಜೇಡರ ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ 
ಕಾಣಲು ಸಾಧ್ಯವಿದೆ. ದೀನದಲಿತರು ಮತ್ತು ಮಹಿಳೆಯರ ಪರವಾಗಿ ನಿ೦ತು ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಸ್ವಾಸ್ಥ್ಯದೊ೦ದಿಗೆ ಕುಟುಂಬ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ದಾಸಿಮಯ್ಯ ಅವರ ಕ್ರಮ 
ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಮಾರ್ಗದರ್ಶಿಯಾಗಿದೆ. ತ್ರಿಪದಿಯ ಅಂಶಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ಅವರ ಅನೇಕ 
ವಚನಗಳು ಕುಟುಂಬ ಪರ, ಸ್ತ್ರೀಪರ ಮತ್ತು ದೀನದಲಿತರ ಪರ ನಿಲವನ್ನು ಹೊಂದಿವೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಹಿರಿಯ ಸಮಕಾಲೀನರಾದ ಜೇಡರ ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರು ವಚನ 
ಸಾಹಿತ್ಯದ ಅರುಣೋದಯ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ರಚಿಸಿದ ವಚನಗಳು ಸಾರ್ವಕಾಲಿಕವಾಗಿ 
ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿರುವ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿವೆ. ಅವು ವ್ಯಷ್ಟಿ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಸಮಷ್ಟಿ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಕಡೆಗೆ 
ನಿಧಾನವಾಗಿ ಸಾಗುವ ಕ್ರಮ ಕಾವ್ಯದ ಗ೦ಭೀರತೆಯ ದ್ಯೋತಕವಾಗಿದೆ. ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯಕ್ಕೆ 
ಜನಪದ ಜೀವನ ವಿಧಾನ ಮತ್ತು ಜನಪದ ಕಾವ್ಯ ಪ್ರಮುಖ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಾಗಿವೆ. ಜನಪದ 
ಮೌಲ್ಯಗಳು ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯದ ಮೂಲಾಧಾರಗಳಾಗಿವೆ. ವಚನಕಾರರ ನಡೆ ನುಡಿ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಗೇಣನಗಟು 


ಸಿದ್ಧಾಂತ ಕೂಡ ನಮ್ಮ ಹಳ್ಳಿಗಾಡಿನ ಸುಸ೦ಸ್ಕತ ಜನರ ಜೀವನಕ್ರಮಕ್ಕೆ ಅನುಗಣವಾಗಿಯೇ 
ಇದೆ. 


ಜೇಡರ ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಹಿರಿಯ ಸಮಕಾಲೀನರು ಎನ್ನುವುದಕ್ಕೆ 
ದುಗ್ಗಳೆಯ ಸಿಕ್ಕ ಎರಡು ವಚನಗಳೇ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿವೆ. ಆಕೆ ತನ್ನ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣ, 
ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣ, ಪ್ರಭುದೇವ, ಮರುಳಶಂಕರದೇವ, ಸಿದ್ಧರಾಮಯ್ಯ ಅಜಗಣ್ಣ ಅವರನ್ನು 
ಸ್ಥರಿಸಿದ್ದಾ ಛೆ 

ಚಾ. ಚಿದಾನಂದಮೂರ್ತಿ ಅವರ ತಕರಾರು ಏನು? 

ಜೇಡರ ದಾಸಿಮಯ್ಯ ಅವರನ್ನು "ದೇವರ ದಾಸಿಮಯ್ಯ' ಎಂದು ಕರೆಯುವುದಕ್ಕೆ 
ಸಂಶೋಧಕರಾದ ಡಾ. ಎಂ. ಚಿದಾನಂದಮೂರ್ತಿ ಅವರು ಅನೇಕ ವರ್ಷಗಳಿಂದ ತಮ್ಮ 
ಅಸಮಾದಾನವನ್ನು ಬರವಣಿಗೆ ಮೂಲಕ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುತ್ತಲೇ ಬಂದಿದ್ದಾರೆ. ಮಾರ್ಚ್‌ 
25ರಂದು ವಿಧಾನಸೌದದ ಬ್ಯಾಂಕ್ವೆಟ್‌ ಹಾಲ್‌ನಲ್ಲಿ ಸರ್ಕಾರದ ವತಿಯಿ೦ದ ಆಯೋಜಿಸಿದ್ದ 
“ಆದ್ಯ ವಚನಕಾರ ದೇವರ ದಾಸಿಮಯ್ಯ ಜಯಂತಿ' ಕಾರ್ಯಕ್ರಮದಲ್ಲಿ ಅವರ ಈ 
ಅಸಮಾಧಾನ ಅತಿರೇಕಕ್ಕೆ ಹೋಗಿ ಅಸಹ್ಯ ಪ್ರತಿಭಟನೆಗೆ ಇಳಿದದ್ದು, ಅವರು ಔಚಿತ್ಯಪುಜ್ಞೆ 
ಕಳೆದುಕೊಂಡದ್ದರ ಪರಿಣಾಮವಾಗಿದೆ. “ದೇವರ ದಾಸಿಮಯ್ಯ ವಚನಕಾರನೇ ಅಲ್ಲ; 
ಜೇಡರ ದಾಸಿಮಯ್ಯ ಆದ್ಯ ವಚನಕಾರ' ಎಂದು ಅವರು ಮತ್ತು ಅವರ ಜೊತೆಗಾರರು 
ಗಲಾಟೆ ಮಾಡಿದಾಗ ಪೊಲೀಸರು ಅವರನ್ನು ಸಭಾಂಗಣದ ಹೊರಗೆ ಒಯ್ದಿದ್ದಾರೆ. ಅವರ 
ಈ ವರ್ತನೆ ಸಾರಸ್ಪತಲೋಕದವರನ್ನು ತಲೆ ತಗ್ಗಿಸುವಂತೆ ಮಾಡಿದೆ. 


ಆ ಬಗ್ಗೆ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ ನೀಡಿದ ಸಚಿವೆ ಉಮಾಶ್ರೀ "ದೇವರ ದಾಸಿಮಯ್ಯ ವಚನಕಾರನೇ 
ಅಲ್ಲ ಎಂದು ಚಿದಾನಂದಮೂರ್ತಿ ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಕೆಲ ಸಾಹಿತಿಗಳು ಆತನೆ ಆದ್ಯ 
ವಚನಕಾರ ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಬಗ್ಗೆ ಏಕಾಏಕಿ ತೀರ್ಮಾನ ಮಾಡುವಂತಿಲ್ಲ 
ತಜ್ಞರಿಂದ ಪರಿಶೀಲನೆ ನಡೆಸಲಾಗುವುದು. ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತ ನೇಕಾರರ ಬಹು ದಿನದ 
ಬೇಡಿಕೆಯಂತೆ ಸರ್ಕಾರ ಈ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮ ಆಯೋಜಿಸಿದೆ. ಕಾರ್ಯಕ್ರಮದ ಬಗ್ಗೆ 
ಗೊಂದಲ ಸೃಷ್ಟಿಸುವುದು ಬೇಡ ಎಂದು ಚಿದಾನಂದಮೂರ್ತಿ ಅವರಲ್ಲಿ ಮನವಿ 
ಮಾಡಿಕೊಂಡಿದ್ದೆ. ಅವರು ಸಭಿಕರ ಸಾಲಿನಲ್ಲಿ ಕುಳಿತುಕೊಳ್ಳುವುದಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದರು. ಆದರೆ 
ಕಾರ್ಯಕ್ರಮದ ನಡುವೆ ಗೊಂದಲ ಉಂಟುಮಾಡಿದ ಕಾರಣ ಪೊಲೀಸರು 
ಕರೆದೊಯ್ದರು' ಎಂದು ಔಚಿತ್ಯಪೂರ್ಣವಾಗಿ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

“ದುಗ್ಗಳೆ ಜೇಡರ ದಾಸಿಮಯ್ಯನ ಪತ್ನಿ. ಆಕೆಯನ್ನು ದೇವರ ದಾಸಿಮಯ್ಯನ ಪತ್ನಿ 
ಎಂದು ಬಿಂಬಿಸುತ್ತಿರುವುದು ಸ್ತ್ರ ಕುಲಕ್ಕೆ ಮಾಡುತ್ತಿರುವ ಅವಮಾನ' ಎಂದು ಜೊತೆಗಿದ್ದ 
ಹಿರಿಯ ವಕೀಲರಾದ ಪ್ರಮೀಳಾ ನೇಸರ್ಗಿ ಅವರು ಚಿದಾನಂದಮೂರ್ತಿ ಅವರನ್ನು 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅ೦ಬೇಡ್ಕರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಖನಗಚು 


ಬೆಂಬಲಿಸಿದ್ದಾ ರೆ.ಇದೇ ಮಾತನ್ನು ಚಿದಾನಂದಮೂರ್ತಿ ಅವರು ಈ ಹಿಂದೆ ಅನೇಕ ಬಾರಿ 
ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 


11ನೇ ಶತಮಾನದ ಶೈವಗುರು ದೇವರ ದಾಸಿಮಯ್ಯನ ಕಾಲಕ್ಕೆ ವಚನಕಾರರ 
ಚಳವಳಿಯೇ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಆತ ಇಮ್ಮಡಿ ಜಯಸಿಂಹ ( ಒಂದನೇ ಜಗದೇಕಮಲ್ಲ)ನ 
ಪಟ್ಟಮಹಿಷಿ ಸುಗ್ಗಲಾದೇವಿಗೆ ಶಿವದೀಕ್ಷೆ ನೀಡಿದ ಗುರು. ಆತ ಎಂದಿಗೂ ಆದ್ಯ ವಚನಕಾರ 
ಆಗಲಾರ. “ಆದ್ಯ ವಚನಕಾರ ದೇವರ ದಾಸಿಮಯ್ಯ ಜಯಂತಿ' ಎಂದರೆ ಜೇಡರ 
ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರ ಜಯಂತಿ ಎಂದು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವಷ್ಟು ಜನ ಪ್ರಾಜ್ಞರಾಗಿದ್ದಾರೆ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಈ ಸಂಶೋಧಕರು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. “ಆದ್ಯ ವಚನಕಾರ' 
ಎ೦ಬುದನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಕೇವಲ "ದೇವರ ದಾಸಿಮಯ್ಯ ಜಯಂತಿ' ಎಂದು ಕರೆದಿದ್ದರೆ 
ಗೊಂದಲವಾಗುತ್ತದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದಿತ್ತು. ಅಂಥ ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿ ದುಗ್ಗಳೆಯ ಬಗ್ಗೆ 
ಪ್ರಮೀಳಾ ನೇಸರ್ಗಿ ಅವರು ಕನಿಕರ ತೋರಬಹುದಿತ್ತು. 


“ಮೂದೇವರ ಮೂಲಸ್ಥಾನವಯ್ಯಾ ಬಸವಣ್ಣನು” ಎಂದು ಅಕ್ಕಮಹಾದೇವಿ 
ಹೇಳಿದ್ದಾಳೆ. ಈ ವಾಕ್ಯವನ್ನೇ ಜಾಲಾಡಿಸುತ್ತ “ಹಾಗಾದರೆ ಚನ್ನಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನ ಎಲ್ಲಿ 
ಹೋದ ' ಎಂದು ಕೇಳಿದಂತೆ ಇವರ ವಾದ. ಹರಿಹರ "ಬಸವರಾಜದೇವರ ರಗಳೆ' ಎಂದು 
ಏಕೆ ಬರೆದ? ಬಸವಣ್ಣನವರು ರಾಜರಾಗಿದ್ದರೆ? ದೇವರು ಆಗಿದ್ದರೆ? ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದಂತಿದೆ 
ಇವರ ತಕರಾರು. 


ಬಸವ ಸಮಾಜವಾದ “ಶರಣಸಂಕುಲ'ದಲ್ಲಿ ಜೇಡರ, ಸಮಗಾರ, ಮಾದಾರ ಮುಂತಾದ 
ಪದಗಳು ಜಾತಿ ಸೂಚಕವಾಗಿರದೆ ಕಾಯಕ ಸೂಚಕಗಳಾಗಿದ್ದವು. ಆದರೆ ಇ೦ದಿನ 
ಮನುವಾದಿ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಅವು ಜಾತಿ ಸೂಚಕಗಳಾಗಿವೆ. ಅಗಸ, ಹಜಾಮ, ಜೇಡರ, 
ಸಮಗಾರ, ಹೊಲೆಯ, ಮಾದಿಗ ಮುಂತಾದ ಜಾತಿ ಸೂಚಕ ಪದಗಳ ಮೂಲಕ ತಿವಿದಾಗ 
ಆಯಾ ಸಮಾಜದವರಿಗೆ ಆಗುವ ನೋವಿನ ಬಗ್ಗೆ ಸಂವೇದನೆ ಇಲ್ಲದವರು 
ಚಿದಾನಂತಮೂರ್ತಿಗಳಂಥ ಔಚಿತ್ಯವಿಲ್ಲದ ಸಂಶೋಧಕರಾಗುತ್ತಾರೆ. 


ಬಡವರ ಪಕ್ಷಪಾತಿಯಾಗಿದ್ದ ಜೇಡರ ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರು ಬಡವರ ಮತ್ತು 
ಅಪಮಾನಕ್ಕೊಳಗಾದವರ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ನಡೆದಾಡುವ ದೇವರೇ ಆಗಿದ್ದರು. ತಮಗಾಗಿ 
ದೇವರನ್ನೇ ಪ್ರಶ್ನಿಸುವವರನ್ನು ಬಡವರು ದೇವರಂತೆಯೆ ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. ಆದ್ದರಿ೦ದ 
ಕಷ್ಟಜೀವಿಗಳಾದ ನೇಕಾರರ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಜೇಡರ ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರು “ಆದ್ಯ ವಚನಕಾರ 
ದೇವರ ದಾಸಿಮಯ್ಯ ಆಗದೆ ಇನ್ನೇನಾಗುತ್ತಾರೆ? "ದೇವರ ದಾಸಿಮಯ್ಯ ಬೇರೆ, ಆದ್ಯ 
ವಚನಕಾರ ದೇವರ ದಾಸಿಮಯ್ಯ ಬೇರೆ' ಎ೦ದು ಹೇಳುವಷ್ಟು ಸೌಜನ್ಯವಿಲ್ಲವೆ ನಮ್ಮ 
ಸಂಶೋಧಕರಲ್ಲಿ? 


ಡಾ. ಫ.ಗು. ಹಳಕಟ್ಟಿಯವರು ದೇವರ ದಾಸಿಮಯ್ಯ ಎಂದೇ ಬರೆದಿದ್ದಾ ರೆ. ಜೇಡರ 
ದಾಸಿಮಯ್ಯನಿಗೆ ದಾಸ, ದಾಸಿಮ, ದಾಸಿಮಾರ್ಯ, ದೇವರದಾಸ, ಜೇಡರದಾಸ, ದೇವರ 
ದಾಸಿಮಯ್ಯ ಮೊದಲಾದ ಹೆಸರುಗಳು ಇದ್ದುದು ಕಂಡುಬರುತ್ತವೆ ಎಂದು ಸಂಶೋಧಕ 
ಎನ್‌. ಬಸವಾರಾಧ್ಯ ಅವರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಎಚ್‌. ದೇವೀರಪ್ಪ ಅವರು ಸಕಲ ಪುರಾತನರ 
ವಚನ ಕಟ್ಟಿನ ಮೂಲಕ ದೇವರ ದಾಸಿಮಯ್ಯ ಮತ್ತು ಜೇಡರ ದಾಸಿಮಯ್ಯ ಬೇರೆ 
ಎ೦ಬುದನ್ನು ಎತ್ತಿ ತೋರಿಸಿದರು. 


ಶಾಂತಲಿಂಗ ದೇಶಿಕನ ಭೈರವೇಶ್ವರ ಕಾವ್ಯದ ಕಥಾಮಣಿ ಸೂತ್ರರತ್ನಾಕರದಲ್ಲಿ, 
ದೇವರದಾಸಯ್ಯಗಳೆಂಬ ಶರಣರು ಹೊಟ್ಟಲಕೆರೆಯಲ್ಲಿ ಸುಗ್ಗಲದೇವಿಯರಿಗೆ 
ಗುರುವಾಗಿದ್ದರು ಮತ್ತು ಮುದನೂರಿನಲ್ಲಿದ್ದ ನೈಗೆಯ ಸಂಕಣ್ಣ ಶೀವದೇವಿಯ ಮಗಳು 
ದುಗ್ಗಳಮ್ಮನನ್ನು ಮದುವೆಯಾದರು ಎಂಬ ವಿಚಾರ ಬರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಸುಗ್ಗಲದೇವಿಯ 
ಕುರಿತು 1029ರ ವಿಜಾಪುರ ಜಿಲ್ಲೆಯ ದೇವೂರಿನ ಶಾಸನ ತಿಳಿಸುವುದರಿಂದ ಈ ಕಥೆ 
ಗೊಂದಲದಿಂದ ಕೂಡಿದೆ ಎಂಬುದು ಮೇಲ್ನೋಟಕ್ಕೇ ಸಾಬೀತಾಗುತ್ತದೆ. 

ಇಷ್ಟೆಲ್ಲ ಗೊಂದಲಗಳು ಹಿಂದಿನ ಶತಮಾನಗಳ ಕವಿಗಳಲ್ಲಿ ಮತ್ತು 20ನೇ ಶತಮಾನದ 
ಸಂಶೋಧಕರಲ್ಲಿ ಇರುವಾಗ ಜನಸಾಮಾನ್ಯರ ಭಾವನೆಗಳಿಗೆ ಧಕ್ಕೆಯಾಗುವಂತೆ 
ನಡೆದುಕೊಳ್ಳುವ ಸಂಶೋಧಕರಿಗೆ ವ್ಯವಹಾರ ಜ್ಞಾನ ಇಲ್ಲ ಎಂದೇ ಹೇಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 

ಶೈವಗುರು ದೇವರ ದಾಸಿಮಯ್ಯ ಬೇರೆ ಮತ್ತು "ಆದ್ಯ ವಚನಕಾರ ದೇವರ ದಾಸಿಮಯ್ಯ' 
ಎ೦ದು ಜನರು ಭಾವಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಕರೆಯುವ ಜೇಡರ ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರು ಬೇರೆ 
ಎಂದು ಹೇಳಿದರೆ ಸಾಕಲ್ಲವೆ? 


* ೫% ೫% 


ಇಷಾ 


ಮುಖ್ಯಮಂತ್ರಿಗಳಿಗೊ೦ದು ಬಹಿರಂಗ ಪತ್ರ 


ಗೌರವಾನ್ವಿತ ಮುಖ್ಯಮಂತ್ರಿಗಳಾದ ಸಿದ್ದರಾಮಯ್ಯ ಅವರಿಗೆ, 
ಶರಣು ಶರಣಾರ್ಥಿ 


ಬಹಳ ನೋವಿನಿಂದ ಈ ಪತ್ರ ಬರೆಯುತ್ತಿರುವೆ. ಕೆಲ ದಿನಗಳ 
ಹಿಂದೆ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮವೊಂದರಲ್ಲಿ ಭಾಗವಹಿಸಲು ತರಿಕೆರೆ ಮಾರ್ಗವಾಗಿ 
ಹೋಗುತ್ತಿರುವಾಗ, ಅಲ್ಲಿನ ಎಣ್ಣೆಹೊಳೆ ಬಳಿಯಲ್ಲಿ ಲಿಂಗೈಕ್ಕರಾದ ಅಕ್ಕ 
ನಾಗಮ್ಮ (ನಾಗಲಾಂಬಿಕೆ) ನವರ ಗದ್ದುಗೆಗೆ 20 ವರ್ಷಗಳ ನಂತರ 
ಎರಡನೇ ಬಾರಿ ಭೇಟಿ ನೀಡುವ ಅವಕಾಶ ದೊರೆಯಿತು. ಅಲ್ಲಿನ 
ದುಸ್ಥಿತಿ ನೋಡಿ ವಿಷಾದವೆನಿಸಿತು. 


ಇಡೀ ಬದುಕನ್ನು ಸಂಘಟನೆ ಮತ್ತು ಹೋರಾಟಗಳಲ್ಲಿ ಕಳೆದ 
ವೀರವನಿತೆ ಅಕ್ಕ ನಾಗಮ್ಮ 12ನೇ ಶತಮಾನದ ಶರಣರ ಚಳವಳಿಗೆ 
ಮೂಲ ಕಾರಣಳಾದವಳು. ಬಸವಣ್ಣನವರ ನವಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಾಣಕ್ಕೆ 
ಬೆನ್ನೆಲುಬಾಗಿ ನಿಂತವಳು. ಸಮಗಾರ ಮೂಲದ ಹರಳಯ್ಯನವರ ಮತ್ತು 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಮೂಲದ ಮಧುವರಸರ ಮಕ್ಕಳಾದ ಶೀಲವಂತ ಹಾಗೂ 
ಲಾವಣ್ಯರ ಮದುವೆ ನಂತರ ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ ಪಟ್ಟಬಭದ್ರ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಗಳಿಂದ 
ನಡೆದ ಶರಣರ ಹತ್ಕಾಕಾಂಡದಲ್ಲಿ ಸಹಸ್ರಾರು ವಚನಕಟ್ಟುಗಳನ್ನು ಕೂಡ 
ಸುಡಲಾಯಿತು. ಹರಳಯ್ಯ ಮತ್ತು ಮಧುವರಸರಿಗೆ ಎಳೆಹೂಟೆ ಶಿಕ್ಷೆಯ 
ಮೂಲಕ ಚಿತ್ರಹಿಂಸೆ ನೀಡಿ ಕೊಲ್ಲಲಾಯಿತು. ಅಳಿದುಳಿದ ಶರಣರು 
ದಿಕ್ಕಾಪಾಲಾಗಿ ಹೋದರು. ಇಂಥ ವಿಷಮ ವಾತಾವರಣದಲ್ಲಿ 
ಎದೆಗುಂದದ ಅಕ್ಕ ನಾಗಮ್ಮನವರು ಮಗ ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣ, ಗಂಗಾಂಬಿಕೆ, 
ಕಿನ್ನರಿ ಬ್ರಹ್ಮಯ್ಯ, ನುಲಿಯ ಚೆ೦ದಯ್ಯ, ಮಡಿವಾಳ ಮಾಚಿದೇವ, 


ವ್‌ ಜೆ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಡೋಹರ ಕಕ್ಕಯ್ಯ, ಕೂಗಿನ ಮಾರಿತಂದೆ ಮುಂತಾದ ವೀರ ಶರಣರ ಜೊತೆ 
ವಚನಕಟ್ಟುಗಳ ರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ ರಕ್ಷಣಾತ್ಮಕ ಹೋರಾಟಗಳನ್ನು ನಡೆಸುತ್ತ ಉಳವಿಯ ಕಡೆ 
ನಡೆದರು. ಗಂಗಾಂಬಿಕೆ, ಮಾಚಿದೇವ, ಮಾರಿತಂದೆ, ಕಕ್ಕಯ್ಯ ಮುಂತಾದ ಶರಣರು ಉಳವಿ 
ತಲುಪುವ ಮೊದಲೇ ಲಿಂಗೈಕ್ಕರಾದರು. 


ಉಳಿದವರು ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರ ನೇತೃತ್ವದಲ್ಲಿ ಉಳವಿ ತಲುಪಿದರು. ಆದರೆ ಸತತ 
ಮಳೆ, ಭಾರಿ ಚಳಿ ವಿಷಜ೦ತುಗಳು, ಹಿಂಸ್ಪಪ್ರಾಣಿಗಳು ಹಾಗೂ ಜಿಗುಳೆಗಳಂಥ ಉಪದ್ರವ 
ನೀಡುವ ಕ್ರಿಮಿಕೀಟಗಳಿ೦ದಾಗಿ ಉ೦ಟಾದ ವಿಷಮ ವಾತಾವರಣದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಶರಣರು 
ಅಕಾಲ ಮರಣಕ್ಕೆ ತುತ್ತಾದರು. ಇಂದಿಗೂ ಉಳವಿಯಲ್ಲಿ "ಹೆಣದ ಕೆರೆ' ಎಂಬ ಗದ್ದೆ ಇದೆ. 
ಮಾನವಕುಲದ ಉದ್ದಾರಕ್ಕಾಗಿ ಇರುವ ವಚನಗಳ ಸಂರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ ಶರಣರು ಎಷ್ಟೊಂದು 
ಕಷ್ಟಪಟ್ಟರು ಎ೦ಬುದು ಇದರಿಂದ ಗೊತ್ತಾಗುತ್ತದೆ. (ವಚನಗಳನ್ನು ಬರೆದ ಶರಣರಲ್ಲಿ 
ಶೇಕಡಾ 90ಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚು ಮಂದಿ ಅಸ್ಪಶ್ಯ ಮತ್ತು ಹಿ೦ದುಳಿದ ಜನಾ೦ಗಗಳಿ೦ದ ಬ೦ದ 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಎಂಬುದನ್ನು ಮರೆಯಬಾರದು.) ಅವರು ಕಲ್ಯಾಣದಿಂದ 
ಹೊರಡುವಾಗ ವಚನ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಇನ್ನಾವ ಸಂಪತ್ತನ್ನೂ ತಮ್ಮ ಜೊತೆಗೆ ತರಲಿಲ್ಲ. 
ಮಾನವೀಯ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳ ಮೂಲಕ ಜನ ಬದುಕಲೆಂದು ಅವರು ತಮ್ಮ ಪ್ರಾಣತ್ಯಾಗ 
ಮಾಡಿದರು! ಇಡಿ ಎಶ್ವದಲ್ಲೇ ಅನನ್ಯವಾದ ಘಟನೆ ಇದು. ಇದಕ್ಕೆ ಮೂಲ ಪ್ರೇರಣೆ ಅಕ್ಕ 
ನಾಗಮ್ಮನವರು. 


ಬಸವಣ್ಣ, ನೀಲಾಂಬಿಕೆ, ಗಂಗಾಂಬಿಕೆ, ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣ ಹೀಗೆ ಇಡೀ ಕುಟುಂಬವೇ 
ಜನಕಲ್ಯಾಣಕ್ಕಾಗಿ ಜೀವ ತೇಯ್ದು ಇಹಲೋಕ ಯಾತ್ರೆ ಮುಗಿಸಿದ ನಂತರ ಅಕ್ಕ 
ನಾಗಮ್ಮನವರು ಉಳವಿಯಿಂದ ಬಾಳೆಹೊನ್ನೂರು ಮುಂತಾದ ಕಡೆಗಳಲ್ಲಿ ಸಾಗುತ್ತ ತರೀಕೆರೆ 
ಕಡೆಗೆ ಬಂದರು. ಆಗ ಜೊತೆಯಲ್ಲಿ ಶರಣ ನುಲಿಯ ಚೆ೦ದಯ್ಯನವರು ಮಾತ್ರ ಇದ್ದರು. 
ಅಕ್ಕ ನಾಗಮ್ಮನವರು ತರೀಕೆರೆಯಲ್ಲಿ ಲಿಂಗೈಕ್ಯರಾದ ನಂತರ ನುಲಿಯ ಚೆಂದಯ್ಯನವರು 
ನ೦ದಿಗ್ರಾಮದಲ್ಲಿ ಸ್ವಲ್ಪ ಸಮಯ ಉಳಿದು ಶರಣತತ್ತ್ವ ಪ್ರಚಾರ ಮಾಡಿದರು. ತದನಂತರ 
ಮುಂದೆ ಸಾಗಿ ಚಿತ್ರದುರ್ಗ ಜಿಲ್ಲೆಯ ಹೊಸದುರ್ಗದ ನುಲೆನೂರಿನಲ್ಲಿ ಲಿಂಗೈಕ್ಕರಾದರು. 


ಇಂಥ ಚಾರಿತ್ರಿಕ ದಾಖಲೆ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ ಮಹಾನ್‌ ಶರಣೆ ಅಕ್ಕ ನಾಗಮ್ಮನವರ ಸಮಾಧಿ 
ಇಂದು ಅನಾಥವಾಗಿ ಹೇಳ ಹೆಸರಿಲ್ಲದಂತೆ ಜನಮಾನಸದಿ೦ದ ಮರೆಯಾಗುತ್ರ ಕನ್ನಡಿಗರ 
ಅವಜ್ಞೆಗೆ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗುತ್ತಿದೆ. ರಾಜ್ಯದಲ್ಲಿ ಸಹಸ್ರಾರು ವಿರಕ್ತಮಠಗಳ ಸ್ವಾಮಿಗಳು 
ಮಠಮಾನ್ಯಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದಾರೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಮಠಗಳ ಬೆಳವಣಿಗಾಗಿ 
ಭಕ್ತರಿಂದ ಮತ್ತು ಸರ್ಕಾರಗಳಿಂದ ಕೋಟ್ಯಂತರ ರೂಪಾಯಿ ಪಡೆದುಕೊಳ್ಳುವುದರಲ್ಲೇ 
ಅವರಲ್ಲಿನ ಅನೇಕರು ತಲ್ಲೀನರಾಗಿದ್ದಾರೆ. (ಬಸವಣ್ಣನವರ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಮಠಗಳಿಲ್ಲ, 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅ೦ಬೇಡ್ಡರ್‌ 
ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಖನಗಳು 


ಸ್ವಾಮಿಗಳಿಲ್ಲ, ಮ೦ದಿರಗಳಿಲ್ಲ, ಮೂರ್ತಿಗಳಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಇಂದಿನ ಬಸವಧರ್ಮದಲ್ಲಿ 
ಯಾವುವು ಇರಬಾರದಾಗಿತ್ತೋ ಅವೇ ಪ್ರಮುಖ ಸ್ಥಾನ ಪಡೆಯುತ್ತಿವೆ.) ಕೆಲವು 
ಸ್ವಾಮಿಗಳಿಗೆ ಎಂಜಿನಿಯರಿಂಗ್‌, ಮೆಡಿಕಲ್‌, ಡೆಂಟಲ್‌ ಮತ್ತು ನರ್ಸಿಂಗ್‌ ಕಾಲೇಜುಗಳನ್ನು 
ಪಡೆಯುವುದರಲ್ಲೇ ಆಸಕ್ತಿ ಇದೆ. ಇನ್ನೂ ಕೆಲವರು ಬೆಂಜ್‌ ಕಾರು, ಬುಲೆಟ್‌ ಪ್ರೂಫ್‌ 
ಕಾರುಗಳಿಗೆ ಮೋಹಗೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. ಮತ್ತೆ ಕೆಲವರು ನೂರಾರು ಕೋಟಿ ರೂಪಾಯಿಗಳನ್ನು 
ಸಂಗ್ರಹಿಸುತ್ತ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮೂರ್ತಿ ನಿಲ್ಲಿಸುವ ಯೋಜನೆ ರೂಪಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 
ಇವರಾರಿಗೂ ಶರಣರ ಕ್ರಾಂತಿಯ ಮೂಲಸೆಲೆಯಾದ ಅಕ್ಕ ನಾಗಮ್ಮನವರ ಸಮಾಧಿಯ 
ಕಡೆಗೆ ಗಮನವಿಲ್ಲ. ಕೋಟ್ಯಧೀಶ ಲಿಂಗಾಯತರು ಕೂಡ ಶ್ರೀಮಂತ ಸ್ವಾಮಿಗಳನ್ನು 
ಸಂಪ್ರೀತಗೊಳಿಸುವಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ರಾಜಕೀಯ ಹುದ್ದೆಗಳನ್ನು ಪಡೆಯುವುದರಲ್ಲಿ 
ತಲ್ಲೀನರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ದೇಶದ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲೇ ಜ್ಞಾನದ ರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ ಖಡ್ಗ ಹಿಡಿದ ಮೊದಲ 
ವೀರಮಾತೆ ಅಕ್ಕ ನಾಗಮ್ಮನವರ ಬಗೆಗಿನ ನಮ್ಮ ಉದಸೀನತೆಗೆ ಕ್ಷಮೆ ಇಲ್ಲ. 


ಯಡಿಯೂರಪ್ಪನವರು ಮುಖ್ಯಮಂತ್ರಿಗಳಾಗಿದ್ದಾಗ ಅಕ್ಕ ನಾಗಮ್ಮನವರ ಸಮಾಧಿ 
ಸ್ಥಳದ ಅಭಿವೃದ್ಧಿಗಾಗಿ 15 ಕೋಟಿ ರೂಪಾಯ ಬಿಡುಗಡೆ ಮಾಡಿದ್ದರು. ಆದರೆ ತಾಂತ್ರಿಕ 
ಕಾರಣಗಳಿಂದಾಗಿ ಆ ಹಣ ಚಿಕ್ಕಮಗಳೂರು ಜಿಲ್ಲಾಧಿಕಾರಿಗಳ ಕಚೇರಿಗೆ ವಾಪಸಾಯಿತು. 
ಅಕ್ಕ ನಾಗಮ್ಮನವರ ಸಮಾಧಿ ಸ್ಥಳ ಇಂದು ಖಾಸಗಿಯವರ ಆಸ್ತಿಯಾಗಿದೆ. ಆ ಸ್ಥಳದವರಿಗೆ 
ಅಬ'೦ಂರಯ ನೀಡಿ ಸಮಾಧಿ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಐತಿಹಾಸಿಕ ಸ್ಫೂರ್ತಿಯ ಸ್ಥಾನವಾಗಿ 
ಅಭಿವೃದ್ಧಿಗೊಳಿಸುವುದು ಇಂದಿನ ತುರ್ತು ಅವಶ್ಯಕತೆಯಾಗಿದೆ. 


ರಾಜ್ಯ ಸರ್ಕಾರ ಮನಸ್ಸು ಮಾಡಿದರೆ ಸಂವಿಧಾನದತ್ತವಾಗಿ ಆ ಜಾಗವನ್ನು 
ಪಡೆದುಕೊಳ್ಳುವುದರಲ್ಲಿ ಯಾವುದೇ ಸಮಸ್ಯೆ ಇಲ್ಲ. ತಾವು ಈ ಪವಿತ್ರವಾದ ಕಾರ್ಯವನ್ನು 
ಪೂರ್ತಿಗೊಳಿಸುವ ಮೂಲಕ 12ನೇ ಶತಮಾನದ ಶರಣ ಸಂಕುಲಕ್ಕೆ ಮತ್ತು ಮಾನವ 
ಘನತೆಗೆ ಗೌರವ ಸಲ್ಲಿಸುವಿರೆಂದು ಆಶಿಸುವೆ. 


ಶರಣುಗಳೊಂದಿಗೆ, 
(ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ) 


ಹತ 
೫ 


ಸಂತೆಯೊಳಗೊಂದು ಮನೆಯ ಮಾಡಿ 


ಬೆಟ್ಟದ ಮೇಲೊಂದು ಮನೆಯ ಮಾಡಿ 

ಮೃಗಗಳಿಗ೦ಜಿದಡೆಂತಯ್ಯಾ? 

ಸಮುದ್ರದ ತಡಿಯಲೊಂದು ಮನೆಯ ಮಾಡಿ 

ನೊರೆತೆರೆಗಳಿಗಂಜಿದಡೆಂತಯ್ಯಾ? 

ಸಂತೆಯೊಳಗೊಂದು ಮನೆಯ ಮಾಡಿ 

ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ನಾಚಿದಡೆ೦ತಯ್ಕಾ? 

ಚೆನ್ನಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನ ದೇವ ಕೇಳಯ್ಯಾ? 

ಲೋಕದೊಳಗೆ ಹುಟ್ಟಿರ್ದ ಬಳಿಕ ಸ್ತುತಿನಿಂದೆಗಳು ಬಂದಡೆ 

ಮನದಲ್ಲಿ ಕೋಪವ ತಾಳದೆ ಸಮಾಧಾನಿಯಾಗಿರಬೇಕು. 
-ಅಕ್ಕಮಹಾದೇವಿ 


ವೀರವಿರಾಗಿಣಿ ಅಕ್ಕಮಹಾದೇವಿಂಶು ಜೀವನ್ಮುಖಿ 
ವಚನವಿದು. ಮಾನವರು ತಮ್ಮ ಅನುಭಾವದ (ಮೆಟಾಫಿಜಿಕಲ್‌ 
ಎಕ್ಸ್‌ಪೀರಿಯನ್ಸ್‌) ಒಳಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಪರಿಪೂರ್ಣತೆಯನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಬೇಕಾದರೆ ಅನುಭವದ (ವರ್‌ಡ್ಲೀ ಎಕ್ಸ್‌ಪೀರಿಯನ್ಸ್‌) 
ಹೊರ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಎದೆಗುಂದದೆ ಬದುಕುವ ಕಲೆಯನ್ನು 
ಕಲಿಯಬೇಕಾಗುವುದು. ಧೈರ್ಯದಿಂದ ಬದುಕುವುದು. 
ಆಪತ್ತುಗಳನ್ನು ಎದುರಿಸುತ್ತ ಬದುಕುವುದು. ಬದಲಿಸಲು 
ಸಾಧ್ಯವಾಗದಂಥ ಪ್ರತಿಕೂಲ ವಾತಾವರಣವನ್ನು ಸಹಿಸುತ್ತ 
ಬದುಕುವುದು. ಹೊಗಳಿಕೆಯಿಂದ ಮೇಲುರಿಮೆ (ಸುಪೀರಿಯಾದಿಟಿ 
ಕಾಂಫ್ಲೆಕ್ಸ್‌ ಯನ್ನು ಬೆಳೆಸಿಕೊಳ್ಳದೆ, ತೆಗಳಿಕೆಯಿ೦ದ ಕೀಳುರಿಮೆಗೆ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೆಡ್ಕರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಣಉನಗಚು 


(ಇನ್‌ಫೀರಿಯಾರಿಟಿ ಕಾಂಪ್ಲೆಕ್ಸ್‌) ಒಳಗಾಗದೆ ಬದುಕುವುದು. ಈ ಎರಡು ತೆರನಾದ 
ಮನೋರೋಗಗಳ ಸಂಕೀರ್ಣ ಅವಸ್ಥೆಯಿಂದಾಗಿ ಮನದಲ್ಲಿ ಉಂಟಾಗುವ ಅಹಂ ಮತ್ತು 
ಕೋಪದಿಂದ ಮುಕ್ತವಾಗಿ ಸಮಾಧಾನಚಿತ್ತರಾಗಿರಬೇಕು ಎಂಬುದು ಅಕ್ಕನ 
ಆಶಯವಾಗಿದೆ. 

ಬಸವಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಅಷ್ಟಾವರಣ, ಷಟ್‌ಸ್ಥಲ ಮತ್ತು ಪಂಚಾಚಾರಗಳು ಮೂಲಾಧಾರ 
ವಾಗಿವೆ. ಗುರು, ಲಿ೦ಗ, ಜಂಗಮ, ಪಾದೋದಕ, ಪ್ರಸಾದ, ವಿಭೂತಿ, ರುದ್ರಾಕ್ಷಿ ಮತ್ತು 
ಮಂತ್ರಗಳೆ೦ಬ ಎಂಟು ಆವರಣಗಳು ನಮ್ಮನ್ನು ಐಹಿಕ ದುರಾಸೆಗಳಿಂದ ರಕ್ಷಿಸುತ್ತವೆ. 
ಗುರುವೆಂಬ ಜ್ಞಾನ, ಲಿಂಗವೆಂಬ ಸರ್ವಸಮತ್ನದ ತತ್ತ್ವ, ಜ೦ಗಮವೆಂಬ ವಿಶ್ವಸಮಾಜ 
ಪ್ರಜ್ಞೆ ಪಾದೋದಕ ಎಂಬ ಜ್ಞಾನೋದಕ (ಪಾದ ಎಂದರೆ ಜ್ಞಾನ ಎಂಬ ಅರ್ಥವೂ ಇದೆ. 
ಬಸವಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಪಾದೋದಕ ಜ್ಞಾನೋದಕವಾಗುತ್ತದೆ. ಆಯುರ್ಮೇದದ ವಸ್ತುಗಳಿಂದ 
ತಯಾರಿಸಿದ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದಲ್ಲಿ ಮೆದುಳನ್ನು ಚುರುಕುಗೊಳಿಸುವಂಥ ಔಷಧೀಯ 
ಅಂಶಗಳಿವೆ. ಲಿಂಗದ ಮೇಲಿನ ನೀರಿಗೆ ಪಾದೋದಕ ಎಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಲಿಂಗಕ್ಕೆ 
ಮಜ್ಜನಕ್ಕೆರೆದುದು ಪಾದೋದಕ ಎಂದು ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ.) ನಮ್ಮ 
ಕಾಯವೂ ಒಳಗೊಂಡಂತೆ ಇಡೀ ವಿಶ್ವ ದೇವರ ಕೃಪೆ ಎಂದು ಭಾವಿಸುವುದೇ ಪ್ರಸಾದ 
ಭಾವ. ಈ ವಿಶ್ವ ಒಂದುದಿನ ಬಯಲಾಗುವುದು ಎಂದು ಸಾರುವ ಮತ್ತು ಐಹಿಕ 
ಕಾಮನೆಗಳನ್ನು ಸುಟ್ಟು ಹಾಕುವುದರ ಸಂಕೇತವೇ ವಿಭೂತಿ, ಶಿವನಾಮ ಜಪಿಸಲು 
ಅವಶ್ಯವಾದ ರುದ್ರಾಕ್ಷಿ ಮತ್ತು ಮನಸ್ಸನ್ನು ಏಕಾಗ್ರತೆಗೆ ಒಯ್ಯುವ ಶಿವಮಂತ್ರ ಎಂಬ 
ಅಷ್ಟಾವರಣಗಳು ಮಾನವರ ಬದುಕಿಗೆ ರಕ್ಷಾಕವಚವಾಗಿ ಬ೦ದು ಐಹಿಕ ಜಗತ್ತಿನ 
ಅನಾಹುತಗಳಿಂದ ರಕ್ಷಿಸುವ ಮೂಲಕ ಸೃಷ್ಟಿಕರ್ತನ ಮತ್ತು ಸೃಷ್ಟಿಯ ಮಹತ್ವವನ್ನು 
ಅರಿಯಲು ಸಹಾಯ ಮಾಡುವವು. 


ಭಕ್ತ, ಮಹೇಶ, ಪ್ರಸಾದಿ, ಪ್ರಾಣಲಿಂಗಿ, ಶರಣ ಮತ್ತು ಐಕ್ಯ ಎ೦ಬ ಷಟ್‌ಸ್ಥಲಗಳು 
ಮಾನಸಿಕ ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ಪ್ರಕ್ಷಿಯೆಗಳಾಗಿದ್ದು ಮಾನವರನ್ನು ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ವಿಕಸನದ ಅತ್ಯನ್ನತ 

ಮಟ್ಟಕ್ಕೆ ಒಯ್ದು ಶಿವಸ್ಥರೂಪಿಯಾಗುವಂಥ ಅಜ್ಚಲಿಂಗೈಕ್ಕ ಸ್ಥಲಕ್ಕೆ ತಲುಪಿಸುತ್ತವೆ. 
ಸೃಷ್ಟಿಕರ್ತನು ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ ಮೇಲೆ ಮಾನವ ಮತ್ತು ಒಟ್ಟಾರೆ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಜೊತೆ 
ಅ೦ತರ್ಗತವಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಮಾನವರು ಅನುಭವಿಗಳಾದಾಗ ಮಾತ್ರ ಈ ರಹಸ್ಯವನ್ನು 
ಕಂಡುಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧ್ಯ. ಆದರೆ ಲಿಂಗಾಂಗಸಾಮರಸ್ಕವಿಲ್ಲದೆ ಅನುಭಾವಿಯಾಗಲು 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಲಿಂಗಾಂಗಸಾಮರಸ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ಇರುವ ಆರು ಹ೦ತಗಳೇ ಷಟ್‌ಸ್ಕಲಗಳು. 
ಆದ್ದರಿ೦ದ ಸಾಧಕನಾಗ ಬಯಸುವವನು ಲಿ೦ಗಾಂಗಸಾಮರಸ್ಕದ ಮೊದಲ ಘಟ್ಟವಾದ 
ಭಕ್ತಸ್ಥಲದಲ್ಲಿ ಸಾಧನೆ ಮಾಡುತ್ತಾನೆ. ಅಹಂ ನಾಶವಾಗದೆ ಭಕ್ತನಾಗಲಾರ. ಈ ಸ್ಥಲದಲ್ಲಿ 
ಸಾಧಕ ಅಹಂಕಾರದಿಂದ ಮುಕ್ತನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಭಕ್ತನು ಎರಡನೆಯದಾದ ಮಹೇಶ ಸಲಕ್ಕೆ , 
ಐನವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ದರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ನೇಣನಗಚು 


ಹೋದಾಗ ಮಹೇಶ ಎಂದು ಅನಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ ಇಲ್ಲಿ ಭಕ್ತಿಯು ನಿಷ್ಠೆಯ 
ಪಾರಾಕಾಷ್ಠೆಯನ್ನು ತಲುಪಿರುತ್ತದೆ. ಮೂರನೆಯದಾದ ಪ್ರಸಾದಿ ಸ್ಥಲದಲ್ಲಿ ಸಾಧಕನು 
ಶಿವಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರದ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿರುತ್ತಾನೆ. ನಾಲ್ಕನೆಯ ಸ್ಥಲವಾದ ಪ್ರಾಣಲಿಂಗಿಯಲ್ಲಿ 
ಸಾಧಕನಿಗೆ ಜಂಗಮಲಿಂಗ (ಚರಾಚರಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ಇಡೀ ಎಶ್ವಸಮಾಜ)ದಲ್ಲಿ ದೇವರು 
ವ್ಯಾಪಿಸಿದ್ದರ ಬಗ್ಗೆ ಮನವರಿಕೆಯಾಗುತ್ತದೆ. ಐದನೇ ಸ್ಥಲವಾದ ಶರಣಸ್ಥಲವನ್ನು ಸಾಧಕನು 
ಮನೋಲೋಕದಲ್ಲಿ ತಲುಪಿದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಸತ್ಯ, ದಯೆ, ಕ್ಷಮೆ, ಸಮಾಧಾನ, ಆನಂದ, 
ಸ್ಥೆ $4ರ್ಯ ಮುಂತಾದ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನ್ನು ಬಯಸುವಂಥ ಅನುಭಾವಿಯ 
ಗುಣಗಳನ್ನು ಬೆಳೆಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಮೂಲಕ ಶಿವನಿಗೆ ತನ್ನನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ 
ಸಮರ್ಪಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ ಪಡೆದು ಶರಣನಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. ಕೊನೆಯ ಹಂತವಾದ 
ಐಕ್ಯಸ್ಥಲದಲ್ಲಿ ಸಾಧಕ ಲಿಂಗಾಂಗಸಾಮರಸ್ಯವನ್ನು ಹೊಂದಿ ತನ್ನೊಳಗಿನ ದೇವರ ಜೊತೆ 
ಒ೦ದಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. ಈ ಪ್ರಕಾರ ಮಾನವರು ಮನೋವಿಕಾಸಗೊಂಡು ಶರಣರಾಗುತ್ತಾರೆ. 
ಹೀಗೆ ಪಡೆದ ಅರಿವಿನಿಂದ ಒಳ ಮತ್ತು ಹೊರ ಜಗತ್ತುಗಳನ್ನು ಒಂದಾಗಿಸುತ್ತ 
ಅನುಭಾವಿಗಳಾಗುತ್ತಾರೆ. ಪಂಚಾಚಾರಗಳ ಮೂಲಕ ಅರಿವನ್ನು ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ತಂದು 
ಸಮಾಜಮುಖಿಗಳಾಗುತ್ತಾರೆ. "ಮರ್ತ್ಯಲೋಕವೆಂಬುದು ಕರ್ತಾರನ ಕಮ್ಮಟ' 
ಎ೦ಬುದನ್ನು ಲೋಕಕ್ಕೆ ಸಾರುತ್ತಾರೆ. 


ಲಿಂಗಾಚಾರ, ಸದಾಚಾರ, ಶಿವಾಚಾರ, ಗಣಾಚಾರ ಮತ್ತು ಭೃತ್ಯಾಚಾರಗಳ೦ಬ ಐದು 
ಬಗೆಯ ಆಚಾರಗಳಿಗೆ ಪಂಚಾಚಾರ ಎಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆಯ 
ಪ್ರತೀಕವಾದ ಇಷ್ಟಲಿಂಗಪೂಜೆಯನ್ನು ಮಾತ್ರ ಮಾಡುವುದು ಲಿಂಗಾಚಾರ. ಪರಹಿತ 
ಬಯಸುತ್ತ ಪ್ರಾಮಾಣಿಕವಾಗಿ ಬದುಕುವುದು ಸದಾಚಾರ. ಶಿವಭಕ್ತರಲ್ಲಿ ಜಾತಿಭೇದ 
ಎಣಿಸದಿರುವುದು ಶಿವಾಚಾರ. ಶಿವಭಕ್ತರ ಜೊತೆ ಸೇವಾಭಾವದಿಂದಿರುವುದು ಭೃತ್ಯಾಚಾರ. 
ಶಿವನ ಮತ್ತು ಶಿವಭಕ್ತರ ನಿಂದೆಯನ್ನು ಸಹಿಸದಿರುವುದು ಗಣಾಚಾರ. 


ಪಂಚಾಚಾರದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಶರಣರು ಸುಂದರ, ಸದೃಢ ಹಾಗೂ ಸರ್ವಸಮತ್ವದ 
ಸಮಾಜವನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಲು ಸಾಧ್ಯ. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಅಷ್ಟಾವರಣಗಳ ಸಹಾಯದಿಂದ ಐಹಿಕ 
ದುರಾಸೆಗಳಿ೦ದ ಮುಕ್ತರಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ ಮತ್ತು ಷಟ್‌ಸ್ಥಲಗಳ ಸಹಾಯದಿಂದ ಮಾನಸಿಕ 
ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಅತ್ಯುನ್ನತ ಮಟ್ಟಕ್ಕೆ ಏರಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 

ಅಕ್ಕ ಹೇಳುವ “ಲೋಕದೊಳಗೆ ಹುಟ್ಟಿರ್ದ ಬಳಿಕ ಸ್ತುತಿನಿಂದೆಗಳು ಬಂದಡೆ ಮನದಲ್ಲಿ 
ಕೋಪವ ತಾಳದೆ ಸಮಾಧಾನಿಯಾಗಿರಬೇಕು” ಎಂಬ ಮಾತು ಈ ಸಾಧನೆಗೆ 
ಅಡಿಪಾಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ಮಾತು ಷಟ್‌ಸ್ಕಲಗಳಲ್ಲಿನ ಉಪವಿಭಾಗಗಳಲ್ಲಿನ 
ನೂರೊಂದುಸ್ಥಲಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದಾದ "ಸ್ತುತಿನಿಂದಾನಿರಶನಸ್ಥಲ'ವನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. 
ಹೊಗಳಿಕೆ ತೆಗೆಳಿಕೆಗಳೆರಡನ್ನೂ ಗಣನೆಗೆ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳದೆ ಲೋಕದೊಳಗೆ ಹುಟ್ಟಿದ ಬಳಿಕ 
ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಖೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೆಣುನಗಚು 


ಜೀವಕಾರುಣ್ಯ ಕೂಡಿದ ಮನೋಭಾವದೊಂದಿಗೆ ಬದುಕಿನ ಎಲ್ಲ ಅಡತಡೆಗಳನ್ನು 
ಎದುರಿಸುವ ಛಲದೊಂದಿಗೆ ಮುನ್ನಡೆದು ಜೀವನವನ್ನು ಸಾರ್ಥಕಗೊಳಿಸಲು 
ಅವಶ್ಯವಾಗಿರುವ ಮಾರ್ಗಸೂಚಿಯನ್ನು ಅಕ್ಕನ ಈ ವಚನ ಒಳಗೊಂಡಿದೆ. 

“ಊರ ಸೀರೆಗೆ ಅಸಗ ತಡಬಡಗೊಂಡಂತೆ 

ಹೊನ್ನೆನ್ನದು, ಮಣ್ಣೆನ್ನದು ಎಂದು ನೆನನೆನದು ಬಡವಾದೆ. 

ನಿಮ್ಮನರಿಯದ ಕಾರಣ ಕೆಮ್ಮನೆ ಕೆಟ್ಟೆನಯ್ಯಾ 

ಚೆನ್ನಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನಾ.” 

-ಅಕ್ಕಮಹಾದೇವಿ 

ನಾವು ಎಲ್ಲ ಬಗೆಯೆ ಎಡರುತೊಡರುಗಳನ್ನು ಎದುರಿಸುತ್ತ ಯಾವುದೇ ಕಾಯಕ 
ಮಾಡುವಾಗ ದೇವಕಾರ್ಯವೆಂದೇ ಮಾಡಬೇಕು. ಸಂಪತ್ತಿನ ಲಾಲಸೆಯಿಂದ 
ಮಾಡಬಾರದು. ಹಾಗೆ ಮಾಡಿದರೆ ಹೊನ್ನು ಆಸ್ಲಿ ಎ೦ಬ ಕೊರಗಿನಲ್ಲೇ 
ಸೊರಗಿಹೋಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಬಟ್ಟೆ ಒಗೆಯುವುದಷ್ಟೇ ಅಗಸನ ಕಾಯಕವಾಗಬೇಕು 
ಹೊರತಾಗಿ ಆ ಬೆಲೆಬಾಳುವ ವಸ್ತ್ರಗಳು ತನಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದವು ಎ೦ಬ ಭಾವ ಬಂಡು 
ತಡವರಿಸಿದರೆ ದುಃಖ ಕಟ್ಟಿಟ್ಟ ಬುತ್ತಿ. ದೇವರ ನಿಜದ ನಿಲವನ್ನು ಅರಿಯದೆ ಹೋದರೆ ನಾವು 
ಸಂಪತ್ತಿನ ಗುಲಾಮರಾಗುತ್ತೇವೆ. ನಾವು ಇಹಲೋಕ ಯಾತ್ರ ಮುಗಿಸಿದ ನಂತರವೂ ಆ 
ಸಂಪತ್ತು ನಮ್ಮ ಜೊತೆಗೇ ಬರುವುದು ಎಂಬಂತೆ ಬದುಕುತ್ತೇವೆ. ಅನುಭಾವದ ಎತ್ತರಕ್ಕೆ 
ಏರದ ಬದುಕು ಅರ್ಥಹೀನ ಎ೦ಬುದನ್ನು ಅಕ್ಕ ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾಳೆ. 

“ಅನುತಾಪದೊಡಲಿಂದೆ ಬಂದ ನೋವನುಂಬವರು 

ಒಡಲೊ, ಪ್ರಾಣವೊ, ಆರು ಹೇಳಾ? 

ಎನ್ನೊಡಲಿಂಗೆ ನೀನು ಪ್ರಾಣವಾದ ಬಳಿಕ 

ಎನ್ನ ಒಡಲ ಸುಖ ದುಃಖವಾರ ತಾಗುವುದು ಹೇಳಯ್ಯಾ? 

ಚೆನ್ನಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನಯ್ಯಾ, 

ಎನ್ನ ನೊಂದ ನೋವು, ಬೆಂದ ಬೇಗೆ 

ನಿಮ್ಮ ತಾಗದೆ ಹೋಹುದೆ ಅಯ್ಯಾ.” 

-ಅಕ್ಕಮಹಾದೇವಿ 


ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಇರುವವರೆಗೆ ಸುಖದುಃಖಗಳು ಬಂದೇ ಬರುತ್ತವೆ. ದೇವರೇ 
ಪ್ರಾಣವಾದಾಗ ಐಹಿಕ ಜಗತ್ತಿನ ಸುಖದುಃಖಗಳು ಆ ದೇವರಿಗೆ ಅರ್ಪಿತವಾಗುತ್ತವೆ ಎಂಬ 
ಭಾವ ನಮ್ಮನ್ನು ಆಘಾತಕ್ಕೀಡುಮಾಡುವ ಮಾನಸಿಕ ಕ್ಷೇಶದಿಂದ ಮುಕ್ತಮಾಡಬಲ್ಲುದು. 
ಮಾನಸಿಕ ಒತ್ತಡಗಳಿಂದ ಮತ್ತು ಉದ್ದಿಗ್ನತೆಯಿಂದ (ಡಿಪೆಷನ್‌ ಅಂಡ್‌ ಟೆನ್ಷನ್‌) ಮುಕ್ತವಾಗಿ 
ಸಹಜ ಜೀವನ ನಡೆಸುವ ಕ್ರಮವನ್ನು ಅಕ್ಕ ಈ ವಚನದ ಮೂಲಕ ಅರುಹಿದ್ದಾಳೆ. 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೆಂಡ್ಚರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲಂಇನಗಚು 


“ಆಡುವುದು ಹಾಡುವುದು ಹೇಳುವುದು ಕೇಳುವುದು 
ನಡೆವುದು ನುಡಿವುದು 
ಸರಸ ಸಮ್ಮೇಳವಾಗಿಪ್ಪುದಯ್ಯಾ ಶರಣರೊಡನೆ. 
ಚೆನ್ನಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನಯ್ಯಾ, ನೀ ಕೊಟ್ಟ ಆಯುಷ್ಯವುಳ್ಳನ್ನಕ್ಕರ 
ಲಿಂಗಸುಖಿಗಳ ಸಂಗದಲ್ಲಿ ದಿನಗಳ ಕಳೆವೆನು.” 
-ಅಕ್ಕಮಹಾದೇವಿ 


ಮನುಷ್ಯರು ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಇರುವವರೆಗೂ ಸಂತೋಷದಿಂದ ಇರಬೇಕು ಎಂಬುದು 
ಅಕ್ಕನ ಆಶಯವಾಗಿದೆ. ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೆ ಬಯಸುವ ಶರಣರ ಸಂಘದಲ್ಲಿ 
ಪ್ರೇಮಭಾವದೊಂದಿಗೆ ಇರಬೇಕು. ಅವರ ಜೊತೆ ಆಡಬೇಕು. ಶಿವಗೀತೆಗಳನ್ನು ಹಾಡಬೇಕು. 
ಮಾನವ ಒಳಿತಾಗಿ ತಿಳಿದದ್ದನನ್ನು ಹೇಳಬೇಕು. ತಿಳಿಯಬೇಕಾದುದನ್ನು ಕೇಳಿ 
ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಸನ್ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ನಡೆಯಬೇಕು. ಆ ಮಾನವೀಯ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ 
ಮುನ್ನಡೆಯುವಂಥದ್ದನ್ನೇ ನುಡಿಯಬೇಕು. ಜೀವಕಾರುಣ್ಯದಿ೦ದ ಕೂಡಿದ 
ಲಿ೦ಗತತ್ವ್ವವನ್ನು ಪಾಲಿಸುತ್ತ ಆನಂದಮಯವಾಗಿ ಬದುಕುತ್ತಿರುವವರ ಜೊತೆಯಲ್ಲಿ 
ಬದುಕನ್ನು ಅರ್ಥಪೂರ್ಣವಾಗಿಸಬೇಕು ಎಂದು ಅಕ್ಕ ತಿಳಿಸುತ್ತಾಳೆ. 
“ಉದಯಾಸ್ತಮಾನವೆಂಬೆರಡು ಕೊಳಗದಲ್ಲಿ, 
ಆಯುಷ್ಯವೆಂಬ ರಾಶಿ ಅಳೆದು ತೀರದ ಮುನ್ನ 
ಶಿವನ ನೆನೆಯಿರೆ! ಶಿವನ ನೆನೆಯಿರೆ! ಈ ಜನ್ಮ ಬಳಿಕಿಲ್ಲ. 
ಚೆನ್ನಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನ ದೇವರದೇವನ ನೆನೆದು 
ಪಂಚಮಹಾಪಾತಕರೆಲ್ಲರು ಮುಕ್ತಿ ಪಡೆದರಂದು!” 
ದ ಅಕ್ಕಮಹಾದೇವಿ 


ಇಹಲೋಕ ಯಾತ್ರೆ ಮುಗಿಸುವ ಮೊದಲೇ ದೇವರ ನಾಮಸ್ಕರಣೆ ಮಾಡಬೇಕು. 
ಇದುವೆ ನಿಜವಾದ ಮುಕ್ತಿಯ ದಾರಿ. ವಸ್ತುಮೋಹದಲ್ಲೇ ಬದುಕು ಸವೆಸದೆ ಶಿವನ 
ಸಂಕೇತವಾದ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು ಪೂಜಿಸುತ್ತ ಮತ್ತು ಕಾಯಕ-ಪ್ರಸಾದ-ದಾಸೋಹ 
ಪ್ರಜ್ಞೆಯೊಂದಿಗೆ ಶಿವನ ತೋರುರೂಪವಾದ "ಜಂಗಮಲಿಂಗ' ಎ೦ಬ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ಸಮಾಜದ ಸೇವೆ ಮಾಡುತ್ತ ಬದುಕಿದರೆ ಪಂಚಮಹಾಪಾತಕರು ಕೂಡ 
ನಿಜಮಾನವರಾಗಿ ಮುಕ್ತಿ ಪಡೆಯುವರು ಎಂದು ಅಕ್ಕ ಪಾಪಿಗಳನ್ನು ಕೂಡ ಸನ್ಮಾರ್ಗಕ್ಕೆ 
ತರುವ ಆಶಾಭಾವವನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದಾಳೆ. 

"ಗುರುಕಾರುಣ್ಯವ ಪಡೆದ ಭಕ್ತನು ಹಿಂದಣ ಪೂರ್ವಾಶ್ರಯವ ಬೆರಸಿದಡೆ 
ಗುರುದ್ರೋಹ, ಲಿಂಗದ್ರೋಹ, ಜಂಗಮದ್ರೋಹ, ಆಚಾರದ್ರೋಹ, ಪ್ರಸಾದದ್ರೋಹ. ಇಂತೀ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಖನಗಚು 


ಪಂಚಮಹಾಪಾತಕಂಗಳು ಭಕ್ತಂಗಲ್ಲದೆ ಭವಿಗೆಲ್ಲಿಹದೊ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಐಹಿಕ ಆಸೆಗಳಲ್ಲೇ ಮುಳುಗಿದ ಭವಿಗಳು ನಡೆವೆಣ (ನಡೆದಾಡುವ ಹೆಣ) 
ಮತ್ತು ನುಡಿವೆಣ (ವರಾತನಾಡುವ ಹೆಣ)ಗಳಾಗಿ ಬದುಕುವುದರಿಂದ 
ಮಂಚಮಹಾಪಾತಕಗಳ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಕೂಡ ಅವರಿಗಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಗುರುಕಾರುಣ್ಯವೆಂಬ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗದೀಕ್ಷೆಯನ್ನು ಪಡೆದ ಭಕ್ತ ಮತ್ತೆ ಹಳೆಯ ಬದುಕಿಗೆ ಅಂಟಿಕೊಂಡರೆ 
ಪಂಚಮಹಾಪಾತಕಗಳಿಗೆ ಒಳಗಾಗುತ್ತಾನೆ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 

“ಒಬ್ಬಂಗೆ ಇಹವುಂಟು, ಒಬ್ಬಂಗೆ ಪರವುಂಟು, 

ಒಬ್ಬಂಗೆ ಇಹವಿಲ್ಲ, ಒಬ್ಬಂಗೆ ಪರವಿಲ್ಲ. 

ಒಬ್ಬಂಗೆ ಇಹಪರವೆರಡೂ ಇಲ್ಲ. 

ಚೆನ್ನಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನದೇವರ ಶರಣರಿಗೆ 

ಇಹಪರವೆರಡೂ ಉಂಟು.” 

-ಅಕ್ಕಮಹಾದೇವಿ 


ಕೆಲವರು ಐಹಿಕ ಬದುಕಿನಲ್ಲೇ ಮುಳುಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಮತ್ತೆ ಕೆಲವರು ಈ ಲೋಕದ 
ಬದುಕನ್ನು ಕಡೆಗಣಿಸಿ ಅಲೌಕಿಕ ಬದುಕಿನ ಗುಂಗಿನಲ್ಲೇ ಬದುಕು ಸವೆಸುತ್ತಾರೆ. 
ಇನ್ನುಳಿದವರಲ್ಲಿ ಕೆಲವರಂತೂ ಇಲ್ಲಿಯೂ ಸಲ್ಲದೆ, ಅಲ್ಲಿಯೂ ಸಲ್ಲದೆ ಬದುಕುತ್ತಾರೆ. 
ಆದರೆ ಶರಣರು "ಈ ಮರ್ತ್ಯಲೋಕ ಕರ್ತಾರನ ಕಮ್ಮಟ' ಎ೦ಬುದನ್ನು ಅರಿತು, ಇಹಪರ 
ಎರಡಕ್ಕೂ ಸಲ್ಲುವಂತೆ ಬದುಕಿ ಲೋಕದ ಜನರಿಗೆ ಮಾರ್ಗದರ್ಶಕರಾಗುತ್ತಾರೆ ಎಂಬ 
ಎಚಾರವನ್ನು ಮಾರ್ಮಿಕವಾಗಿ ತಿಳಿಸುವ ಮೂಲಕ ಅಕ್ಕ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಬದುಕುವ ಹುಮ್ಮಸನ್ನು 
ಹುಟ್ಟಿಸುತ್ತಾಳೆ. 

ಕಣ್ಣೆ ಶೃಂಗಾರ ಗುರುಹಿರಿಯರ ನೋಡುವುದು. 

ಕರ್ಣಕ್ಕೆ ಶೃಂಗಾರ ಪುರಾತನರ ಸುಗೀತ೦ಗಳ ಕೇಳುವುದು. 

ವಚನಕ್ಕೆ ಶೃಂಗಾರ ಸತ್ಯವ ನುಡಿವುದು. 

ಸಂಭಾಷಣೆಗೆ ಶೃಂಗಾರ ಸದ್ಭಕ್ತರ ನುಡಿಗಡಣ. 

ಕರಕ್ಕೆ ಶೃಂಗಾರ ಸತ್ಪಾತ್ರಕ್ಕೀವುದು. 

ಜೀವಿಸುವ ಜೀವನಕ್ಕೆ ಶೃಂಗಾರ ಗಣಮೇಳಾಪ- 

ಇವಿಲ್ಲದ ಜೀವಿಯ ಬಾಳುವೆ ಏತಕ್ಕೆ ಬಾತೆಯಯ್ಯಾ 

ಚೆನ್ನಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನಾ? 

- ಅಕ್ಕಮಹಾದೇವಿ 


ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ಲ್ಲಿ ಅಕ್ಕಮಹಾದೇವಿ ಜೀವನಸೌಂದರ್ಯದ ರಹಸ್ಯವನ್ನು ಬಿಡಿಸಿಟ್ಟಿದ್ದಾಳೆ. 
ಬದುಕಿನ ಸೌಂದರ್ಯವನ್ನು ಸ ಸಂಪತ್ತಿನಿಂದ ಅಳೆಯಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಅಥವಾ ದೈಹಿಕ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲಿಐನಗಟು 


ಸೌಂದರ್ಯವೇ ಅಂತಿಮ ಎಂಬ ಭ್ರಮೆಯಲ್ಲಿ ಇರಲಿಕ್ಕಾಗದು. ನಿರ್ಮಲವಾದ ಮನಸ್ಸೇ 
ಸೌಂದರ್ಯದ ಪ್ರತೀಕ. ಆದ್ದರಿ೦ದ ನಿರ್ಮಲವಾದ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಹೊಂದಬೇಕೆಂದರೆ. 
ಸತ್ಯವ೦ತರಾಗಿ ಬದುಕುತ್ತಿರುವ ಗುರುಹಿರಿಯರನ್ನು ನೋಡುವ ಮೂಲಕ ನಮ್ಮ 
ಕಣ್ಣುಗಳನ್ನು ಸಿ೦ಗರಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಹಿರಿಯ ಶರಣರ ವಚನಗಳೆ೦ಬ ಜೀವಪರ ಗೀತಗಳನ್ನು 
ಕೇಳುವ ಮೂಲಕ ನಮ್ಮ ಕಿವಿಗಳನ್ನು ಸಿ೦ಗರಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಸತ್ಯವ ನುಡಿಯುವ ಮೂಲಕ 
ನಮ್ಮ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಸಿ೦ಗರಿಸಬೇಕು. ಒಳ್ಳೆಯ ಕಾರ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ದಾಸೋಹಂ 
ಭಾವದೊಂದಿಗೆ ಕೊಡುವ ಮೂಲಕ ನಮ್ಮಕ್ಕೆಗಳನ್ನು ಸಿಂಗರಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಸಜ್ಜನರಾದ 
ಶರಣರ ಸಮುದಾಯದೊಂದಿಗೆ ಜೀವಿಸುತ್ತ ಬದುಕನ್ನು ಸುಂದರಗೊಳಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 
ಹೀಗೆ ನಿರ್ಮಲವಾದ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಹೊಂದುವುದರ ಮೂಲಕ ಅನುಪಮ 
ಸೌಂದರ್ಯವನ್ನು ಹೊಂದಬೇಕು. ಈ ರೀತಿ ಸೌಂದರ್ಯ ಸಾಧನೆ ಮಾಡದವರ ಬದುಕು 
ನಿರರ್ಥಕ ಎಂದು ಅಕ್ಕ ಸಾರಿ ಹೇಳಿದ್ದಾಳೆ. 


ದೈನಂದಿನ ಬದುಕಿನಲ್ಲ ಎಲ್ಲ ಅಡತಡೆಗಳನ್ನು ಎದುರಿಸುತ್ತ ಮುನ್ನಡೆಯುವುದರ 
ಜೊತೆಗೇ ಕಣ್ಣು, ಕಿವಿ, ಕೈ ಮತ್ತು ನಾಲಗೆಯ ಮೇಲೆ ವಿಜಯ ಸಾಧಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ 
ಮಾನವರು ತಮ್ಮ ಬದುಕನ್ನು ಸುಂದರಗೊಳಿಸಲು ಸಾಧ್ಯ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಅಕ್ಕನ ಬದುಕು 
ಕೂಡ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. 


(2015ನೇ ಜುಲೈ 3 ಮತ್ತು 4ರಂದು ನ್ಯೂಜೆರ್ಸಿಯಲ್ಲಿ ನಡೆದ ವೀರಶೈವ ಸಮಾಜ ಆಫ್‌ 
ನಾರ್ಥ್‌ ಅಮೆರಿಕಾ (ವಿ.ಎಸ್‌.ಎನ್‌.ಎ) ಸಂಘಟನೆಯ 38ನೇ ವಾರ್ಷಿಕ ಸಮಾವೇಶದಲ್ಲಿ 
ಮಾಡಿದ ಪ್ರಧಾನ ಭಾಷಣ.) 


೫ ೫ ೫% 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅ೦ಬೆಂಡ್ಜರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಣನಗಟು 


Ww 


ನಿಜಸುಖ ಅಪ್ಪಣ್ಣ, ನಿಜಮುಕ್ತೆ ಲಿಂಗಮ್ಮ 


“ಸತಿಪತಿಗಳೊಂದಾದ ಭಕ್ತಿ ಹಿತವಪ್ಪುದು ಶಿವಂಗೆ' ಎಂಬ ನುಡಿಗೆ 
ಹಡಪದ ಅಪ್ಪಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅವರ ಪುಣ್ಯಸ್ತ್ರೀ ಲಿಂಗಮ್ಮ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದ್ದಾರೆ. 
“ಕನಿಷ್ಠದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿದೆ, ಉತ್ತಮದಲ್ಲಿ ಬೆಳೆದೆ'ಎಂದು ಲಿಂಗಮ್ಮ ಹೇಳುವಲ್ಲಿ 
ಶರಣ ಸಂಕುಲದ ಮಹತ್ವಎಷ್ಟಿತ್ತು ಎಂಬುದರ ಅರಿವಾಗದೆ ಇರದು. 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಶರಣ ಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಜನಸಾಮಾನ್ಯರು ಸ್ವರೂಪ 
ಗೊಂದಲದಿಂದ ಮುಕ್ತರಾಗಿ ನವಮಾನವರಾದದ್ದು ಮಾನವ 
ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಮರೆಯಲಾಗದ ಅನುಭವ. ಕಾಯಕ ಜೀವಿಗಳು ತಮ್ಮ 
ದೈನಂದಿನ ದುಡಿಮೆಯ ಅನುಭವದ ಮೂಲಕವೇ ಅನುಭಾವದ 
ಎತ್ತರಕ್ಕೆ ಏರುವ ಅನುಪಮ ಕ್ರಮವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟರು. 

ಅಂಥ ಅನುಭಾವದ ಎತ್ತರಕ್ಕೆ ಏರಿದವರಲ್ಲಿ ಹಡಪದ ಅಪ್ಪಣ್ಣ ಮತ್ತು 
ಲಿಂಗಮ್ಮ ದಂಪತಿ ಸೇರಿದ್ದಾರೆ. ಬಸವಧರ್ಮ ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ 
ಯೋಗಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. ಬಸವಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಎರಡು ಪ್ರಕಾರದ 
ಯೋಗಗಳಿವೆ ಅವುಗಳನ್ನು ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಯೋಗ ಮತ್ತು ಕಾಯಕಯೋಗ 
ಎಂದು ಕರೆಯಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಯೋಗವು ಅನುಭಾವದ ಎತ್ತರಕ್ಕೆ 
ಒಯ್ಯುವುದರ ಮೂಲಕ ಆತ್ಮತೃಪ್ತಿಯನ್ನುಂಟು ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ 
ಆತ್ಮಕಲ್ಯಾಣಕ್ಕಾಗಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಯೋಗವಿದೆ. ಕಾಯಕಯೋಗವು 
ಅನುಭವದ ಎತ್ತರಕ್ಕೆ ಒಯ್ಯುವುದರ ಮೂಲಕ ಲೋಕತೃಷ್ತಿಗೆ 
ಕಾರಣವಾಗುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಲೋಕಕಲ್ಯಾಣಕ್ಕಾಗಿ ಕಾಯಕಯೋಗವಿದೆ. 

ಎಶ್ವತತ್ತ್ವವು ಕಾಯಕದ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿದೆ. ಎಶ್ವದಲ್ಲಿ ಚರಾಚರ 
ವಸ್ತುಗಳೆಲ್ಲ ಕಾಯಕದ ಮೇಲೆ ಜೀವಂತವಾಗಿವೆ. ಸೂರ್ಯ ಬೆಳಕು 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೆಡ್ಕರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಣನಗಟು 


ಕೊಡುವ ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ನಿರತನಾಗಿದ್ದರೆ ಚಂದ್ರ ಬೆಳದಿಂಗಳು ಕೊಡುವ ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ 
ನಿರತನಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. ಗಿಡಮರಗಳು ಕೂಡ ಕಾಯಕಯೋಗದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿ ಫಲ ಕೊಡುತ 
ದಾಸೋಹಿಗಳಾಗುತ್ತವೆ! ಹೀಗೆ ಕಾಯಕಯೋಗವು ಪ್ರಸಾದ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಮೂಡಿಸಿ 
ದಾಸೋಹಂಭಾವ ಸೃಷ್ಟಿಸುವಲ್ಲಿ ಯಶಸ್ವಿಯಾಗುತ್ತದೆ. ಸಮತೆ ಎಂಬುದೇ 
ಯೋಗವಾಗಿರುವುದರಿಂದ. ಬಸವಧರ್ಮದ ಒಳಗಿನ ಮತ್ತು ಹೊರಗಿನ ಯೋಗಗಳು 
ಮಾನವರಲ್ಲಿ ಸಮಾನತೆಯ ಭಾವ ಮೂಡಿಸಿ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೇ ಬಯಸುವಂಥ 
ಮನಸ್ಸನ್ನು ರೂಪಿಸುತ್ತವೆ. ಇಂಥ ಸಾಧನೆಯನ್ನು ಅಪ್ಪಣ್ಣ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಮ್ಮನವರ ವಚನಗಳ 
ಮೂಲಕ ಅರಿತುಕೊಳ್ಳಬಹುದು. 

“ಮನವ ನಿರ್ಮಲ ಮಾಡಿ ಆ ಘನವ ಕಾಂಬುವದಕ್ಕೆ 

ಆ ಮನ ಎಂತಾಗಬೇಕೆಂದಡೆ 

ಗಾಳಿಬೀಸದ ಜಲದಂತೆ, ಮೋಡವಿಲ್ಲದ ಸೂರ್ಯನಂತೆ 

ಬೆಳಗಿದ ದರ್ಪಣದಂತೆ ಮನ ನಿರ್ಮಲವಾದಲ್ಲದೆ 

ಆ ಮಹಾಘನವ ಕಾಣಬಾರದೆಂದರು 

ನಮ್ಮ ಅಪ್ಪಣ್ಣ ಪ್ರಿಯ ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣ.” 

ಎ೦ದು ಲಿ೦ಗಮ್ಮನವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಒಳ ಮತ್ತು ಹೊರಗಿನ ಬಸವಯೋಗಗಳಲ್ಲಿ 
ಯಶಸ್ಸು ಸಾಧಿಸಬೇಕಾದರೆ ಎಂಥ ಮನಸ್ಥಿತಿ ಇರಬೇಕುಎಂಬುದನ್ನು ಸೂಕ್ಷ್ಮಜೀವಿ 
ಲಿಂಗಮ್ಮ ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ. 

“ಕಟ್ಟಬೇಕು ಮನವ ಮೆಟ್ಟಬೇಕು ಮದವ 

ಸುಟ್ಟುರುಹಬೇಕು ಸಪ್ತವ್ಯಸನ೦ಗಳ, 

ಆ ತೊಟ್ಟಿಲ ಮುರಿದು, ಕಣ್ಣಿಯ ಹರಿದು ಆ ಬಟ್ಟ ಬಯಲಲ್ಲಿ ನಿಂದರೆ 

ಬಸವಪ್ರಿಯ ಕೂಡಲ ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನಾಗುವಿರಿ, ದೇವತ್ವವನ್ನು ಪಡೆಯುವಿರಿ.” 


ಎಂದು ಅಪುಣ್ಣನವರು ಅಂಥ ಮನವನ್ನು ಹದಗೊಳಿಸುವ ಕ್ರಮವನ್ನು ಅರಹುತ್ತಾರೆ. 
ಹೀಗೆ ಈ ಸತಿಪತಿಗಳ ವಚನಗಳು ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಪೂರಕವಾಗಿದ್ದು ನಿಜದ ನಿಲವನ್ನು 
ಅರಿಯುವಲ್ಲಿ ಸಹಾಯಕವಾಗುತ್ತವೆ. 

ಹಡಪದ ಅಪ್ಪಣ್ಣನವರು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಆಪ್ತರಲ್ಲಿ ಮುಖ್ಯರೆನಿಸಿ ಅವರ ನೆರಳಾಗಿ 
ಬದುಕಿದವರು. ಎಂಥ ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲೂ ತಮಗೆ ಅನಿಸಿದ್ದನ್ನು ನಿಸ್ತಂಕೋಚವಾಗಿ ಆದರೆ 
ಗ೦ಭೀರವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದು ಅವರ ಘನ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ತಕ್ಕೆ ಹಿಡಿದ ಕನ್ನಡಿಯಾಗಿದೆ. ಅಂತೆಯ ಶರಣರು 
ಅಪ್ಪಣ್ಣನವರನ್ನು "ನಿಜಸುಖಿ ಅಪ್ಪಣ್ಣ' ಎಂದು ಕರೆಯುತ್ತಿದ್ದರು. ಲಿಂಗಮ್ಮನವರನ್ನು 
"ನಿಜಮುಕ್ತೆ' ಎ೦ದು ಕೊಂಡಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. 


ಕಶ್ಚ ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಜರ್‌ 
ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಖನಗಳು 


ಹಡಪದ ಅಪ್ಪಣ್ಣನವರ 246 ವಚನಗಳು ಸಿಕ್ಕಿವೆ. ಅವರ ವಚನಾಂಕಿತ “ಬಸವಪ್ರಿಯ 
ಕೂಡಲ ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣ” ಲಿಂಗಮ್ಮನವರ 114 ವಚನಗಳು ಸಿಕ್ಕಿವೆ. ಲಿಂಗಮ್ಮನ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ 
ಒಂದು ಮಂತ್ರಗೋಪ್ಯ ಹಾಗೂ ಒಂದು ಸ್ವರವಚನ ಕೂಡ ಸಿಕ್ಕಿದೆ. "ಅಪ್ಪಣ್ಣ ಪ್ರಿಯ 
ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣ' ಎ೦ಬುದು ಲಿ೦ಗಮ್ಮನವರ ವಚನಾಂಕಿತ. 

ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿದ್ದುಕೊಂಡು ಪವಿತ್ರಾತ್ಮರಾಗಿ ಬದುಕುತ್ತ ಮಹತ್ತನ್ನು ಸಾಧಿಸುವುದೇ 
ಬಸವಧರ್ಮದ ಪರಮಗುರಿಯಾಗಿದೆ. ಸಂಸಾರ ಎಂಬುದೇ ಸಮತ್ವದ ಯೋಗ 
ಎಂಬದನ್ನು ಈ ದಂಪತಿ ಬದುಕಿ ತೋರಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


೫ ೫ ೫% 


w 


ಹೆಣ್ಣಿಂಗೆಯೂ ಲಿಂಗಕ್ಕೆಯೂ ವಿರುದ್ಧವೆ? 


ಹೊನ್ನ ಬಿಟ್ಟು ಲಿಂಗವನೊಲಿಸಬೇಕೆಂಬರು, 

ಹೊನ್ನಿಂಗೆಯೂ ಲಿಂಗಕ್ಕೆಯೂ ಎರುದ್ಧ ವೆ? 

ಹೆಣ್ಣ ಬಿಟ್ಟು ಲಿಂಗವನೊಲಿಸಬೇಕೆಂಬರು, 

ಹೆಣ್ಣಿಂಗೆಯೂ ಲಿಂಗಕ್ಕೆಯೂ ವಿರುದ್ಧ. ವೆ? 

ಮಣ್ಣ ಬಿಟ್ಟು ಲಿಂಗವನೊಲಿಸಬೇಕೆಂಬರು, 

ಮಣ್ಣಿಂಗೆಯೂ ಲಿಂಗಕ್ಕೆಯೂ ವಿರುದ್ಧ ವೆ? 

ಅಂಗವ ಬಿಟ್ಟು ಲಿಂಗವನೊಲಿಸಬೇಕೆಂಬರು, 

ಅಂಗಕ್ಕೆಯೂ ಲಿಂಗಕ್ಕೆಯೂ ಎರುದ್ಧ ವೆ? 

ಇಂದ್ರಿಯಂಗಳ ಬಿಟ್ಟು ಲಿಂಗವನೊಲಿಸಬೇಕೆಂಬರು, 

ಇಂದ್ರಿಯಂಗಳಿಗೆಯೂ ಲಿಂಗಕ್ಕೆಯೂ ಎರುದ್ಧ ವೆ? 

ಜಗವ ಬಿಟ್ಟು ಲಿಂಗವನೊಲಿಸಬೇಕೆಂಬರು, 

ಜಗಕ್ಕೆಯೂ ಲಿಂಗಕ್ಕೆಯೂ ವಿರುದ್ಧ ವೆ? 

ಇದು ಕಾರಣ, ಪರಂಜ್ಯೋತಿ ಪರಮಕರುಣಿ ಪರಮಶಾಂತ 
ನೆಂಬ ಲಿಂಗವು 

ಕೋಪದ ಮುನಿಸನರಿದಡೆ ಕಾಣಬಹುದು, ಮರೆದಡೆ 
ಕಾಣಬಾರದು. 

ಅರಿವಿಂದ ಕಂಡೊದಗಿದ ಸುಖವು ಮಸಣಯ್ಯಪ್ರಿಯ 
ಗಜೇಶ್ವರಾ. 

-ಗಜೇಶಮಸಣಯ್ಯಗಳ ಪುಣ್ಯಸ್ತ್ರೀ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅ೦ಬೆಂಡ್ಕರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೆಣುನಗಟಚು 


ಗಜೇಶಮಸಣಯ್ಯಗಳ ಪುಣ್ಯಸ್ತ್ರೀ ಹೆಸರು ಗೊತ್ತಾಗಿಲ್ಲ. ಅವಳ ವಚನಗಳ ಹಸ್ತಪ್ರತಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಹೆಸರು ಇಲ್ಲ. ಯಾವ ವಚನಕಾರರೂ ಅವರ ಹೆಸರನ್ನು ಹೇಳಿಲ್ಲ. ಮಸಣಯ್ಯನವರ 
ಪುಣ್ಯಸ್ತೀ ಆಗಿದ್ದರಿಂದ ಮಸಣಮ್ಮ ಎಂದು ಕೆಲವರು ಕರೆಯುವುದರಿಂದ ಆ ಹೆಸರು 
ರೂಢಿಯಲ್ಲಿದೆ. ಮಸಣಮ್ಮನ ಈ ವಚನ ಅನುಭಾವದ ನೆಲೆಯ ಮೇಲೆಯೆ 
ಜೀವನ್ಮುಖಿಯಾಗಿದೆ. ನಿರ್ಭಯ ಮತ್ತು ಸಂಯಮದಿಂದ ಕೂಡಿದ ತರ್ಕಪ್ರಧಾನ 
ವಚನವಿದು. ಸರಳ ಸಹಜ ಶಬ್ದಗಳ ಮೂಲಕ ಮಸಣಮ್ಮ ಶಕ್ತಿಶಾಲಿಯಾದ ವಚನ 
ರಚಿಸಿದ್ದಾಳೆ. ದೈನಂದಿನ ಬದುಕಿಗೆ ಅವಶ್ಯವಾಗಿ ಬೇಕಾಗಿರುವ೦ಥ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ನೈತಿಕದ 
ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಪಡೆಯುವುದರಲ್ಲಿ ತಪ್ಪಿಲ್ಲ ಎಂದು ಮಸಣಮ್ಮವಾದಿಸುತ್ತಾಳೆ. ದೇವರು ಕೂಡ 
ಅವುಗಳ ಸದ್ದಳಕೆಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಲಾರ ಎಂಬುದು ಅವಳ ನಿಲವಾಗಿದೆ. 


ಅವಳ ವಿಚಾರ ವಾಸ್ತವದ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿದೆ. ಬಸವಧರ್ಮವು 
ಸಂಸಾರಧರ್ಮ ಆಗಿರುವ ಕಾರಣ ಮಸಣಮ್ಮ ಲೌಕಿಕ ಜಗತ್ತಿನ ಯಾವುದನ್ನೂ 
ನಿರಾಕರಿಸಲಿಲ್ಲ. ದೇಹಕ್ಕೆ ಮತ್ತು ಜೀವಕ್ಕೆ ಬೇಕೆನಿಸಿದ್ದನ್ನು ಪಡೆಯುವುದರಲ್ಲಿ ತಪ್ಪೇನಿದೆ? 
ದೇವರನ್ನು ಒಲಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಹೊನ್ನು ಹೆಣ್ಣು, ಮಣ್ಣು ಮತ್ತು ಇಂದ್ರಿಯ ಸುಖಗಳನ್ನು ಏಕೆ 
ತ್ಯಜಿಸಬೇಕು? ಜಗತ್ತಿಗೆ ವಿಮುಖವಾಗಿ ಹಿಮಾಲಯ ಸೇರಬೇಕಿಲ್ಲ. ವಚನದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸಿದ 
ವಸ್ತುಗಳಿಗೆ ಮತ್ತು ಸಂಬಂಧಗಳಿಗೆ ದೇವರ ವಿರೋಧವಿಲ್ಲ ಎಂದು ಮಸಣಮ್ಮ 
ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಪ್ರಶ್ನಿಸುವುದರ ಮೂಲಕವೇ ತಿಳಿಸುವ ಕ್ರಮ ಅವಳ ಜೀವನಾನುಭವಕ್ಕೆ 
ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. ಮಸಣಮ್ಮ ಇದಿಷ್ಟೇ ಹೇಳಲಿಲ್ಲ. ತಾನು ಹೇಳಿದ ವಸ್ತುಗಳ ಬಳಕೆ ಮತ್ತು 
ಸಂಬಂಧಗಳು ದೇವಸಮ್ಮತವಾಗಿರಬೇಕು ಎಂದು ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತಾಳೆ. 


ಪರಂಜ್ಯೋತಿ, ಪರಮಕರುಣಾಳು ಮತ್ತು ಪರಮಶಾಂತ ದೇವರು ಹೊನ್ನು ಹೆಣ್ಣು 
ಮತ್ತು ಮಣ್ಣನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅವುಗಳ ಜೊತೆಗಿನ ನಮ್ಮ ಸಂಬಂಧ 
ಅಪವಿತ್ರವಾಗಿದ್ದರೆ ಆತನಿಗೆ ಕೋಪ ಬರುವುದು. ಆತನ ಕೋಪಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾದುದನ್ನು 
ಅರಿತು ನಮ್ಮ ಬದುಕನ್ನು ಸರಿಪಡಿಸಿಕೊಂಡರೆ, ಅಂದರೆ ಆತ್ಮಸಾಕ್ಷಿಯಂತೆ 
ನಡೆದುಕೊಂಡರೆ ದೇವರ ದರ್ಶನವಾದಂತೆಯೆ. 


ಬಸವಧರ್ಮವು ಸಂಸಾರಧರ್ಮವಾದ ಹಾಗೆ ಸ್ತ್ರೀವಾದಿ ಧರ್ಮವೂ ಆಗಿದೆ. ಇಡೀ 
ಮಾನವಕುಲ ಸಸ್ತನಿ ವರ್ಗಕ್ಕೆ ಸೇರಿದ್ದು. ಸಸ್ತನಿ ವರ್ಗದ ಜೀವಿಗಳೆಲ್ಲ ತಾಯಿಯ ಹಾಲು 
ಕುಡಿದೇ ಬೆಳೆದವುಗಳಾಗಿವೆ. "ಶರಣಸತಿ ಲಿಂಗಪತಿ” ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯು ಸ್ತ್ರೀವಾದವನ್ನು ಎತ್ತಿ 
ಹಿಡಿಯುವಂಥದ್ದೇ ಆಗಿದೆ. ಶರಣರು ಸತಿಯಾಗಿ ಲಿಂಗಪತಿಯನ್ನು ನೋಡುವ ಮೂಲಕ 
ಇಡೀ ಸ್ತ್ರೀವರ್ಗಕ್ಕೆ ಗೌರವ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಮಾತೃಹೃದಯದ 
ಎಜಯವಾಗಬೇಕು. ಅಂದಾಗ ಮಾತ್ರ ಸರ್ವರಿಗೂ ನ್ಯಾಯ ಮತ್ತು ಸಮಾನತೆ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೆಂಡ್ಚರ್‌ 


ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಲಭಿಸುವವು ಎಂಬುದು ಶರಣರ ದೃಢನಂಬಿಕೆಯಾಗಿತ್ತು. ಶರಣರು 
ಲಿಂಗದ ಸತಿಯಾದಾಗ ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಜಗನ್ಮಾತೆಯರಾಗುವರು. ಅಂದರೆ ವಿಶಾಲವಾದ 
ಮಾತೃಹೃದಯ ಹೊಂದುವರು. ಜಗತ್ತಿನ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಜೀವಿಯನ್ನು ಆಯಾ ಜೀವಿಯ 
ತಾಯಿಯಂತೆ ನೋಡುವರು. ಯಾವ ಜೀವಿಯ ತಾಯಿ ತನ್ನ ಮಗುವಿನ ರಕ್ಷಣೆಯನ್ನು 
ಕಡೆಗಣಿಸುವಳು? ಹಾಗೆಯೆ ಶರಣರು ತಾಯಿ ಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿ ನಿಂತು ಎಲ್ಲ ಜೀವಿಗಳ 
ರಕ್ಷಣೆಯನ್ನು ಬಯಸಿದರು. ಅಂತೆಯೆ ಶರಣ ಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಮಹಿಳೆಯರಿಗೆ 
ಮಾತನಾಡುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ ಬಂದಿತು. ಪ್ರಶ್ನಿಸುವ ಧೈರ್ಯ ಬಂದಿತು. ಭಾರತದ ಪುರುಷ 
ಪ್ರಧಾನ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಯುಗಯುಗಗಳಿಂದ ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವೂ ಇಲ್ಲದೆ ಬದುಕಿದ 
ಮಹಿಳೆ, ಶರಣರ ಸಮೂಹದಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟು ಅದ್ಭುತವಾಗಿ ಮಾತನಾಡತೊಡಗಿದಳು | 
ಎನ್ನುವುದಕ್ಕೆ ವಚನಕಾರ್ತಿಯರ ವಚನಗಳೇ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿವೆ. 


ವಚನಕಾರ್ತಿಯರು ಸಾತ್ವಿಕವಾದ ಸಾಂಸಾರಿಕ ಬದುಕಿಗೆ ಬಹಳ ಬೆಲೆ ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. 
ವತ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಮೂಲಕ ಅನೈತಿಕ ಬದುಕನ್ನು ನಿಕೃಷ್ಟವಾಗಿ ಕಂಡಿದ್ದಾರೆ. ವಚನಕಾರ್ತಿಯರು 
ಜೀವನಮೌಲ್ಯಗಳ ಸಾಕಾರರೂಪವಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಬದುಕನ್ನು ಪವಿತ್ರವಾಗಿ ಬದುಕಬೇಕು 
ಎಂಬುದು ಅವರ ಛಲವಾಗಿದೆ. ಈ ಛಲದಿಂದಲೇ ಗಜೇಶ ಮಸಣಯ್ಯನವರ ಪುಣ್ಯಸ್ತ್ರೀ 
ಇಂಥ ವಚನಗಳನ್ನು ಬರೆದಿದ್ದಾ ಛೆ, 


ಹೆಣ್ಣು, ಹೊನ್ನು, ಮಣ್ಣು, ಅಂಗ, ಇಂದ್ರಿಯ ಮತ್ತು ಜಗತ್ತು ಲಿಂಗತತ್ವ್ವಕ್ಕೆ 
ಎರುದ್ಧವಾಗಿಲ್ಲ ಎ೦ಬುದನ್ನು ಈಕೆ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ ಕ್ರಮ ಪ್ರಾಂಜಲ ಮನಸ್ಸಿನಿಂದ ಮತ್ತು 
ದೃಢನಿರ್ಧಾರದಿಂದ ಕೂಡಿದೆ. ಅವಳು ಹಾಕುವ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಲ್ಲೇ "ಇಲ್ಲ' ಎ೦ಬ ಉತ್ತರ 
ಧ್ವನಿಸುತ್ತದೆ. ಆ ಧ್ವನಿ ನಮಗೆ ಅರಿವಾಗದಂತೆಯೆ ನಮ್ಮ ಅಂತಃಕರಣಕ್ಕೆ ಮುಟ್ಟುತ್ತದೆ. ಈ 
ಸತ್ಯವನ್ನು ಅರಿತು ಕೊಂಡು ನಾವು ಅವಳ ಮುಂದೆ ಮೌನವಾಗಿ ನಿಲ್ಲುವುದೊಂದೇ 
ಗೌರವಯುತವಾದ ನಿಲವು. 

ಈ ಪುಣ್ಯಸ್ತ್ರೀ ಹಾಕುವ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು ಮಾನವ ಸಂಸ್ಕಾರದ ಪರಿಧಿಯಲ್ಲಿವೆ. ಭೌತಿಕ ಮತ್ತು 
ಇಂದ್ರಿಯ ಸಂಬಂಧಗಳು ಮರ್ಯಾದೆಯ ನೆಲೆಯಲ್ಲೇ ಇರಬೇಕು ಎಂಬುದು ಆಕೆಯ 
ಷರತ್ತಾಗಿದೆ. ಹಾಗೆ ಆಗದಿದ್ದರೆ ಜನ ಸ್ವೇಚ್ಛಾಚಾರಿಗಳಾಗುವರು ಮತ್ತು ವಸ್ತುಮೋಹಿಗಳಾಗಿ 
ಕ೦ಡದ್ದೆಲ್ಲವೂ ತಮಗೇ ಬೇಕು ಎಂಬ ದುರಾಸೆಗೆ ಒಳಗಾಗುವರು. ಆಗ ಜಗತ್ತು ಎಲ್ಲ 
ತೆರನಾದ ಅನೈತಿಕ ವಾತಾವರಣದಿ೦ದ ಕಲುಷಿತಗೊಂಡು ಸಾತ್ತಿಕ ಬದುಕನ್ನು ಬದುಕಲು 
ಅನರ್ಹವಾಗುವುದು. ಅಂಥ ಬದುಕು ದೇವಸಮ್ಮತವಾದುದಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿ೦ದ ಲಿಂಗ 
ಮೆಚ್ಚುವಂತೆ ಬದುಕಬೇಕು. ಲೈ೦ಗಿಕ ದಾಹ ಮತ್ತು ಭೌತಿಕ ದುರಾಸೆಗಳಿ೦ದ ಅಸಹ್ಯವಾಗಿ 
ಬದುಕಿದರೆ, ಶಾ೦ತಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಕೋಪತಾಪಗಳುಂಟಾಗುವವು. ಆದ್ದರಿಂದ ಹೀಗಾಗದಂತೆ 
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ಎಚ್ಚರಿಕೆ ವಹಿಸಿ ಅರಿವನ್ನು ಗುರುವಾಗಿಸಿಕೊಂಡು ಸಾತ್ತಿಕವಾಗಿ ಭೌತಿಕ ಜಗತ್ತನ್ನು 
ಅನುಭವಿಸುವುದರಲ್ಲಿ ತಪ್ಪಿಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ಈ ವಚನಕಾರ್ತಿ ಮನಕ್ಕೆ ನಾಟುವಂತೆ 
ತಿಳಿಸಿದ್ದಾಳೆ. “ಇಂದ್ರಿಯ ನಿಗ್ರಹವ ಮಾಡಿದರೆ ಕಾಡುವವು ದೋಷಂಗಳು” ಎಂಬ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮಾತು ಮಸಣಮ್ಮನ ಈ ವಚನಕ್ಕೆ ರಕ್ಷಾ ಕವಚದಂತಿದೆ. 


೫ ೫ ೫ 


ಮ 
ಸ 


ಜಾತಿಭ್ರಮೆ ಕಳೆಯುವಾತ ಯೋಗಿ 


“ಜಾತಿಭ್ರಮೆ, ನೀತಿಭ್ರಮೆ ಎಂಬ ಕರ್ಮಂಗಳನು 
ಘಾತಿಸಿ ಕಳೆಯಬಲ್ಲಡಾತ ಯೋಗಿ. 


ಕ್ಷೇತ್ರಬ್ರಮೆ, ತೀರ್ಥಬ್ರಮೆ, ಪಾಷಾಣಬ್ರಮೆ ಎಂಬ 
ಕರ್ಮಂಗಳನು 


ನೀಕರಿಸಿ ಕಳೆಯಬಲ್ಲಡಾತ ಯೋಗಿ. 


ಲೋಕಕ್ಕಂಜಿ ಲೌಕಿಕವ ಮರೆಗೊಂಡು ನಡೆವಾತ 
ತೂತಯೋಗಿ 


ಎಂದಾತನಂಬಿಗ ಚೌಡಯ್ಯ.” 
-ಅಂಬಿಗರ ಚೌಡಯ್ಯ 


ವೈದಿಕರ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತದಿಂದಾಗಿ ಸೃಷ್ಟಿಯಾದ ನಾಲ್ಕು 
ವರ್ಣಭೇದ ಮತ್ತು ಜಾತಿಭೇದದ ಭ್ರಮೆ ಮತ್ತು ಎಲ್ಲ ಬಗೆಯ 
ತಾರತಮ್ಯಗಳನ್ನು ಪುಷ್ಟೀಕರಿಸುವ ನೀತಿಭ್ರಮೆಗೆ ಜ್ಞಾನದ 
ಬಲದಿಂದ ಪೆಟ್ಟುಕೊಟ್ಟು ಆ ವೈದಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿ೦ದ ಹೊರ 
ಬರುವಾತನು ಮಾತ್ರ ಯೋಗಿ. ಪುಣ್ಯಕ್ಷೇತ್ರಗಳ ಭ್ರಮೆ, 
ತೀರ್ಥಕ್ಷೇತ್ರಗಳ ಭ್ರಮೆ ಮತ್ತು ಸ್ಥಾವರಕ್ಷೇತ್ರಗಳ ಭ್ರಮೆಗಳಿಂದ 
ಉಂಟಾದ ಕರ್ಮವ ಅಲ್ಲಗಳೆಯಬಲ್ಲಾತನೆ ಯೋಗಿ ಎಂದು 
ಯೋಗಿ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಅಂಬಿಗರ ಚೌಡಯ್ಯನವರು ಹೊಸ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನ 
ಬರೆದಿದ್ದಾರೆ. 
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ಲೋಕದ ಗೊಡ್ಡು ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳಿಗೆ ಅಂಜಿ, ಐಹಿಕ ಬಯಕೆಗಳಿಗೆ ಶರಣಾಗತನಾಗಿ 
ದಿನ ಕಳೆಯುವಾತ ತೂತಯೋಗಿ ಎಂದು ಸಾತ್ಲಿಕ ಕೋಪ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದ್ದಾ ರೆ. 
ಯೋಗಾಸನವನ್ನೇ "ಯೋಗ' ಎಂದು ಭ್ರಮೆ ಹುಟ್ಟಿಸುತ್ತಿರುವ ಈ ಕಾಲಮಾನದಲ್ಲಿ ಶರಣರು 
ಯೋಗದ ಹಳೆಯ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನವನ್ನೂ ತಿರಸ್ತರಿಸಿ ಹೊಸ ವಿಚಾರಧಾರೆಯನ್ನೇ ಹರಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
“ಆಧಾರ ಸ್ವಾಧಿಷ್ಠಾನ ಮಣಿಪೂರಕ ಅನಾಹತ 
ವಿಶುದ್ಧಿ ಆಜ್ಞೆ ಎಂದೆಂಬರು; 
ಈ ಆರ ಬಲ್ಲಡೆ ನೀವು ಹೇಳಿರೇ. 
ಆದಿಯನುಳ್ಳುದೆ ಆಧಾರ; 
ಆಧಾರವ ಕೂಡಿಪುದೆ ಸ್ವಾಧಿಷ್ಠಾನ; 
ಮಣಿಯ ಬೆಳಗಿನಲ್ಲಿಪ್ಪುದೆ ಮಣಿಪೂರಕ; 
ಆಸೆ ಇಲ್ಲದುದೆ ಅನಾಹತ; 
ಅಲ್ಲ ಅಹುದೆಂಬುದನತಿಗಳೆಯದಿಹುದೆ ವಿಶುದ್ಧಿ; 
ಸರ್ವ ಜೀವಂಗಳಲಿ ದಯವನುಳ್ಳಡೆ ಆಜ್ಞೆ, 
ಇಂತಿಪ್ಪುದೀಗ ಶಿವಯೋಗ. 
ಉಳಿದ ಅಭ್ಯಾಸಿಗಳ ಕಂಡು ನಗುತಿರ್ದೆನಯ್ಯಾ 
ಕಪಿಲಸಿದ್ಧಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನಾ.” 
-ಸಿದ್ಧರಾಮ 
ಎಂದು ಸಿದ್ಧ ರಾಮರು ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನ್ನೇ ಬಯಸುವ ಶಿವಯೋಗದ 
ಮಹತ್ವವನ್ನು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಯೋಗ ಶಬ್ದ "ಯುಜ್‌' ಧಾತುವಿನಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಿದೆ. 
"ಯುಜ್‌' ಎಂದರೆ ಕೂಡುವುದು. "ಶಿವಯೋಗ' ಎಂದರೆ ಮಂಗಳಕರವಾದುದರ ಜೊತೆಗೆ 
ಕೂಡುವುದು. ವೈದಿಕರ ಆಧಾರಸ್ತಂಭವಾದ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತದಿ೦ದ ಸೃಷ್ಟಿಯಾದ 
ಚಾತುರ್ವರ್ಣ ಪದ್ಧತಿ ಮತ್ತು ಜಾತಿವ್ಯವಸ್ಥೆಯು “ಇವನಾರವ, ಇವನಾರವ, ಇವನಾರವ' 
ಎನ್ನತ್ತ ಮಾನವರನ್ನು ಬೇರ್ಪಡಿಸುವ ನೀತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿದೆ. ಆದರೆ ಬಸವಧರ್ಮವು 
“ಇವ ನಮ್ಮವ, ಇವ ನಮ್ಮವ, ಇವ ನಮ್ಮವ' ಎನ್ನುತ್ತ ಎಲ್ಲ ಮಾನವರನ್ನು ಒಂದು 
ಮಾಡುವ ನಿಜವಾದ "ಯೋಗಧರ್ಮ'ವಾಗಿದೆ. 
“ಅರಿವೆ ಗುರು, ಆಚಾರವೆ ಶಿಷ್ಯ, ಜ್ಞಾನವೆ ಲಿಂಗ, 
ಪರಿಣಾಮವೆ ತಪ, ಸಮತೆಯೆಂಬುದೆ ಯೋಗದಾಗು ನೋಡಾ. 
ಆಸುವನರಿಯದೆ ವೇಷವ ಧರಿಸಿ, ಲೋಚು ಬೋಳಾದಡೆ 
ಮಹಾಲಿಂಗ ಕಲ್ಲೇಶ್ವರದೇವರು ನಗುವರು.” 
-ಹಾವಿನಾಳ ಕಲ್ಲಯ್ಯ 
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ಎ೦ದು ಹಾವಿನಾಳ ಕಲ್ಲಯ್ಯ ಶರಣರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ನಮ್ಮ ಅರಿವು ನಮಗೆ ಗುರು, 
ಆ ಅರಿವನ್ನು ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ತರುವುದೇ ಆ ನಮ್ಮೊಳಗಿನ ಗುರುವಿನ ಶಿಷ್ಯರಾದ ನಮ್ಮ 
ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ. ಅರಿವನ್ನು ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ತರಬೇಕೆಂಬ ಜ್ಞಾನವೇ ಲಿಂಗವಾಗಿದೆ. ಇದರ 
ಪರಿಣಾಮವೇ ತಪಸ್ಸು. ಇವೆಲ್ಲವುಗಳ ಒಟ್ಟು ಮೊತ್ತವೇ ಯೋಗ. ಮಾನವ ಕುಲಕ್ಕೆ ಸಮತೆ 
ಎಂಬುದೇ ಈ ಯೋಗದ ಲಾಭ. ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ಬಿಟ್ಟು ವೇಷಧಾರಿಗಳಾಗಿ, ಕೂದಲು ಉದುರಿ 
ತಲೆ ಬೋಳಾದಾಗ ಜ್ಞಾನಿ ಎನಿಸಿಕೊಂಡು ಅಲೆದಾಡಿದರೆ ದೇವರು ನಗುತ್ತಾನೆ. 

“ಅರ್ಥವೆಂಬುದೆ ಪಾಪ, ಬೇರೆ ಪಾಪವಿಲ್ಲ ಕಂಡಯ್ಯಾ. 

ಪರಿಣಾಮವೆಂಬುದೆ ಪುಣ್ಯ, ಬೇರೆ ಪುಣ್ಯವಿಲ್ಲ ಕಂಡಯ್ಯಾ. 

ಪಾಪಪಣ್ಯಗಳನತಿಗಳೆದ ಉಳುಮೆ ಶಿವಯೋಗ. 

ಮಹಾಲಿಂಗ ಕಲ್ಲೇಶ್ವರನು ಬಲ್ಲ ಸಿದ್ಧರಾಮನ ಪರಿಯ.” 

-ಹಾವಿನಾಳ ಕಲ್ಲಯ್ಯ 

ಎಲ್ಲ ಪಾಪಗಳಿಗೆ ಅರ್ಥವೆಂಬ ವಸ್ತುಮೋಹವೇ ಕಾರಣವಾಗಿದ್ದು ಇದುವೇ ಪಾಪದ 
ಮೂಲವಾಗಿರುವುದರಿಂದ ಪಾಪವು ಬೇರೆ ಕಡೆಯಿಂದ ಬರಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಈ ಮೋಹವೇ 
ಬದುಕಿನ ಎಲ್ಲ ಶೋಷಣೆ ಮತ್ತು ಅತ್ಯಾಚಾರಗಳಿಗೆ ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. ವಸ್ತುಮೋಹವನ್ನು ತ್ಯಜಿಸಿ 
ಮಾಡುವ ಸತ್ಕಾರ್ಯಗಳಿಂದ ಬರುವ ತೃಪ್ತಿಯೇ ಪುಣ್ಯ ಬೇರೆ ಪುಣ್ಯ ಇಲ್ಲ. ಪಾಪ ಪುಣ್ಯಗಳನ್ನು 
ಕಡೆಗಣಿಸುವ ಸ್ಥಿತಿಯೇ ಶಿವಯೋಗ ಎ೦ದು ಹಾವಿನಾಳ ಕಲ್ಲಯ್ಯನವರು ಹೇಳಿದ್ದು 21ನೇ 
ಶತಮಾನಕ್ಕೆ ದಾರಿದೀಪವಾಗಿದೆ. ಹೀಗೆ ಶಿವಯೋಗವು ಮಂಗಳಕರವಾಗಿದೆ, ಮಾನವ ಏಕತೆಯ 
ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದೆ. ಸಮಾನತೆಯ ಸಂಕೇತವಾಗಿದೆ. ಪಾಪ ಪುಣ್ಯಗಳ ಭ್ರಮೆಯಿ೦ದ ಹೊರತರುವ 
ಸಾಧನವಾಗಿದೆ. ಸರ್ವದಯಾಪಾರಿ ಮನಸ್ಸನ್ನು ರೂಪಿಸುವಂತದ್ದಾಗಿದೆ. 

ಕಾಯಕಯೋಗಿಗಳಾಗಿ ದೇಹ ಮತ್ತು ಮನಸ್ಸಿನ ಸಮತೋಲನ ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತ ಸತ್ಯಶುದ್ಧ 
ಕಾಯಕ ಮಾಡುವುದು. ಕಾಯಕದಿಂದ ಬಂದುದನ್ನು ದೇವರ ಪ್ರಸಾದವೆಂದು ಸ್ವೀಕರಿಸುವುದು. 
ಸಕಲಜೀವರಾಶಿಯಿಂದ ಕೂಡಿದ ಸಮಾಜವವೇ ಜಂಗಮಲಿಂಗ ಎಂಬುದನ್ನು 
ಅರಿಯುವುದು. ಹೀಗೆ ಅರಿತು ದಾಸೋಹಂ ಭಾವದಿಂದ ಸಮಾಜಸೇವೆ ಮಾಡುತ್ತ ನಮ್ಮೊಳಗಿನ 
ದೇವರ ಜೊತೆ ಲಿಂಗಾಂಗಸಾಮರಸ್ಕದಿಂದ ಬದುಕುವುದೇ ಶಿವಯೋಗ. 

ಯೋಗಾಸನಗಳು ಕೂಡ ಶಾರೀರಿಕ ಕಸರತ್ತಿನ ಹಾಗೆ ಶರೀರಕ್ಕೆ ಅವಶ್ಯವಾಗಿವೆ. ಆದರೆ 
ಯೋಗಾಸನಗಳೇ ಯೋಗ ಎಂಬ ಭ್ರಮೆಯಿಂದ ಹೊರಬಂದು ಎಲ್ಲ ಯೋಗಗಳ 
ಯೋಗವಾದ ಶಿವಯೋಗವನ್ನು ಅರಿಯವುದರ ಮೂಲಕ ಮಾನವಕುಲವನ್ನು ಒಂದು 
ಮಾಡುವುದು ಮತ್ತು ಆ ಮಾನವಕುಲವನ್ನು ಸಕಲಜೀವರಾಶಿಯೊಂದಿಗೆ ಒಂದಾಗಿಸಿ 
ಜೀವಜಾಲ ಸಮತೋಲನವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವುದೇ ಬಸವಧರ್ಮದ ಗುರಿಯಾಗಿದೆ. 


೫ ೫ * 


ಇ 


ಲಿಂಗಾಯತ; ಅದು ಹೇಗೆ ಹಿಂದೂ? 


“ವೀರಶೈವ (ಲಿಂಗಾಯತ)ವು ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದ ಶಾಖೆ” 
ಎಂದು ಸಂಶೋಧಕರಾದ ಡಾ. ಎಂ. ಚಿದಾನಂದ ಮೂರ್ತಿ ಅವರು 
ಕಳೆದ ಮಾರ್ಚ್‌ 16ರಂದು ವಿಜಯವಾಣಿಯಲ್ಲಿ ಬರೆದದ್ದು 
ಹೊಸದೇನೂ ಅಲ್ಲ. ಅವರು ಈ ಸುಳ್ಳನ್ನು ಅನೇಕ ದಶಕಗಳಿ೦ದ 
ಪುನರಾವರ್ತನೆ ಮಾಡುತ್ತಲೇ ಇದ್ದಾರೆ. ಈ ಹಳೆರಾಗ ತೆಗೆಯುವುದು 
ಸಂಶೋಧನೆಯ ಲಕ್ಷಣವಲ್ಲ ಎಂಬುದು ಲಿಂಗಾಯತ ಧರ್ಮದ ಬಗ್ಗೆ 
ಕನಿಷ್ಠ ಅರಿವು ಇದ್ದವರಿಗೂ ಗೊತ್ತಾಗುತ್ತದೆ. "ಹಿಂದು ಎಂದರೆ ವೀರಶೈವ. 
ವೀರಶೈವ ಎಂದರೆ ಲಿಂಗಾಯತ. ಆದ್ದರಿಂದ ಲಿಂಗಾಯತ ಎಂದರೆ 
ಹಿ೦ದು' ಎ೦ಬ ಮೊಂಡು ವಾದವನ್ನು ಅವರು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುತ್ತಲೇ 
ಇದ್ದಾರೆ. ಸುಳ್ಳನ್ನು ಸಾವಿರ ಸಲ ಹೇಳಿದರೂ ಸುಳ್ಳೇ. ಆದರೆ ಸತ್ಯದ 
ಭ್ರಮೆಯನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸುವಲ್ಲಿ ಅದು ಅನೇಕ ಭಾರಿ ಯಶಸ್ವಿಯಾಗುತ್ತದೆ. 
ಈ ವಿಫಲ ಪಯತ್ನವನ್ನು ಚಿದಾನಂದಮೂರ್ತಿ ಅವರಂಥ ಹಿರಿಯ 
ಸಂಶೋಧಕರು ಮಾಡುವುದು ಸಂಶೋಧನಾ ಕ್ಷೇತ್ರಕ್ಕೇ ಮಾಡುವ 
ಅವಮಾನವಾಗಿದೆ. 

“ಬಸವಣ್ಣನ ಉದರದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿತ್ತು ಲಿಂಗ” ಎಂದು ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣ 
ನವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. “ನಿನ್ನ ನಾನರಿಯದ ಮುನ್ನ ನೀನೆಲ್ಲಿ ಇದ್ದೆ” ಎಂದು 
ಬಸವಣ್ಣನವರೇ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು ಉದ್ದೇಶಿಸಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಜನಕರು ಎಂಬುದಕ್ಕೆ 12ನೇ ಶತಮಾನದ ವಚನಕಾರರ ಅನೇಕ 
ವಚನಗಳೇ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿವೆ. ಆದರೆ ಚಿದಾನಂದಮೂರ್ತಿ ಅವರು 
ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರ ಹೆಚ್ಚಿನ ವಚನವೊಂದನ್ನು ಎತ್ತಿಕೊಂಡು ಸತ್ಯವನ್ನು 
ಜಾಲಾಡಿಸುವ ವಿಫಲ ಯತ್ನ ಮಾಡುತ್ತಲೇ ಇದ್ದಾರೆ. 

ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲಇನಗಚು 


“ಎನ್ನ ಬಂದ ಭವಂಗಳನ್ನು ಪರಿಹರಿಸಿ, ಎನಗೆ ಭಕ್ತಿ ಘನವೆತ್ತಿ ತೋರಿ, ಎನ್ನ ಹೊಂದಿದ 
ಶೈವಮಾರ್ಗ೦ಗಳನತಿಗಳೆದು, ನಿಜವೀರಶೈವಾಚಾರವನರುಹಿ ತೋರಿ...... 
ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣ ಎನ್ನನಾಗುಮಾಡಿ ಉಳುಹಿದನಾಗಿ .. .... ನಾನು ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನ 
ಶ್ರೀಪಾದಕ್ಕೆ ನಮೋ ನಮೋ ಎಂದು ಬದುಕುವೆನು” ಎಂಬ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಹೆಚ್ಚಿನ 
ವಚನವನ್ನು ಉದ್ದರಿಸುತ್ತ ಹಿಡಿಯುತ್ತ ವೀರಶೈವ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಾಯತ ಒಂದೇ ಎಂಬ 
ವಾದವನ್ನು ಮಂಡಿಸುತ್ತಲೇ ಇದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ನಿಜಾಂಶವೇನು? 


ಇಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ 960 ಷಟ್‌ಸ್ಥಲದ ವಚನಗಳು ಮತ್ತು 454 ಹೆಚ್ಚಿನ 
ವಚನಗಳು ಸಿಕ್ಕಿವೆ. 12ನೇ ಶತಮಾನ ವಚನಯುಗವಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಆ ವಚನಕಾರರ 
ವಚನಕಟ್ಟುಗಳು ಯಾವುದೇ ಶಾಸ್ತ್ರ ಬದ್ಧವಾದ ವಚನ ಸಂಕಲನದ ಚೌಕಟ್ಟಿಗೆ ಸಿಲುಕಿರಲಿಲ್ಲ. 
ಇಂಥ ವಚನ ಸ೦ಕಲನದ ಕಾರ್ಯ 15ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಆಯಿತು. 12ನೇ ಶತಮಾನ 
ವಚನಯುಗವೆಂದು ಕರೆಯಿಸಿಕೊಂಡರೆ. 15ನೇ ಶತಮಾನವನ್ನು ವಚನಸಂಕಲನ ಯುಗ 
ಎಂದು ಕರೆಯಲಾಯಿತು. 12ನೇ ಶತಮಾನದ ಯಾವುದೇ ವಚನಕಾರರ ಮೂಲ 
ಹಸ್ತಪ್ರತಿಗಳು ಸಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಅವೆಲ್ಲ ಸಿಕ್ಕಿದ್ದು 15ನೇ ಶತಮಾನದಿಂದಿಚೆಗೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಚನ 
ಕಟ್ಟು ಸಿಕ್ಕಿದ್ದು 17ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ. 5 ಶತಮಾನಗಳ ಅಂತರದಲ್ಲಿ! 


ವಚನಸಂಕಲನದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕ ವಚನಗಳನ್ನು ಷಟ್‌ಸ್ಥಲಗಳಿಗನುಗುಣವಾಗಿ 
ವಿಂಗಡಿಸಿ ಪ್ರಕಟಿಸಲಾಗಿದೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಷಟ್‌ಸ್ಥಲದ ವಚನಗಳಂತೆ ಪ್ರಭುದೇವರ 
ಮತ್ತು ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರ ಷಟ್‌ಸ್ಥಲದ ವಚನಗಳೂ ಸಿಕ್ಕಿವೆ. ಇತರ ಯಾವುದೇ ವಚನಕಾರರ 
ವಚನಗಳನ್ನು ಷಟ್‌ಸ್ಥಲದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ವಿಂಗಡಿಸಿಲ್ಲ. ಬಸವಣ್ಣ, ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು 
ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳ ಯಾವುದೇ ಷಟ್‌ಸ್ಥಲದ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ "ವೀರಶೈವ' ಪದ ಬಳಕೆಯಾಗಿಲ್ಲ. 

13ನೇ ಶತಮಾನದ ಶರಣಪ್ರಿಯ ಸಾಹಿತಿಗಳಾದ ಹರಿಹರ, ರಾಘವಾಂಕ ಮತ್ತು 
ಕೆರೆಯಪದ್ಮರಸರ ಕೃತಿಗಳಲ್ಲಿ "ವೀರಶೈವ' ಪದ ಪ್ರಯೋಗವಾಗಿಲ್ಲ. ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಸಮಕಾಲೀನರಾದ ಪಂಡಿತಾರಾಧ್ಯರ "ಶಿವತತ್ತ್ವಸಾರಮು' ತೆಲಗು ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಈ 
ಪದ ಬಳಕೆಯಾಗಿಲ್ಲ. ಪಾಲ್ಕುರಿಕೆ ಸೋಮನಾಥನ ತೆಲಗು ಬಸವಪುರಾಣದಲ್ಲಿಯೂ 
ವೀರಶೈವ ಪದ ಬಳಕೆಯಾಗಿಲ್ಲ. ಈತನ ಕೃತಿಯ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ಭೀಮಕವಿಯ 
“ಬಸವಪುರಾಣ' (1368) ರಚನೆಯಾಗಿದೆ. ಇಲ್ಲಿ ಮೊದಲಬಾರಿಗೆ "ವೀರಮಾಹೇಶ್ವರ' 
ಬದಲಿಗೆ “ವೀರಶೈವ' ಪದ ಬಳಕೆಯಾಗಿದೆ. ಅಂದರೆ 14ನೇ ಶತಮಾನದ ವರೆಗೆ ಕನ್ನಡ 
ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ "ವೀರಶೈವ' ಪದ ಬಳಕೆಯಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. 

ಇನ್ನು ಷಟ್‌ಸ್ಥಲ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಸಿಗದ "ವೀರಶೈವ' ಹೆಚ್ಚಿನ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಗೆ 
ಕಂಡುಬಂದಿತು ಎಂಬುದರ ಕುರಿತು ಚಿಂತಿಸುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. ಷಟ್‌ಸ್ಥಲ ವಚನ 


ಕಟ್ಟುಗಳು ಸಿದ್ಧವಾಗುವ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ "ವೀರಶೈವ' ಪದಕ್ಕೆ ವಚನಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ 
ಮಹತ್ವವಿರಲಿಲ್ಲ. ನಂತರದ ಶತಮಾನಗಳಲ್ಲಿ ಆಚಾರ್ಯ ಪರಂಪರೆ (ಮೊದಲು 
ಚತುರಾಚಾರ್ಯ ನಂತರ 17ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಕಾಶಿ ವಿಶ್ವಾರಾಧ್ಯ ಸೇರಿ 
ಪಂಚಾಚಾರ್ಯ) ಬೆಳೆದಾಗ, ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ವೀರಶೈವ ಪದ ಸೇರಿಸುವ ಹುನ್ನಾರ 
ಆರ೦ಭವಾಯಿತು. ಆದರೆ ಬಸವಣ್ಣ, ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುದೇವರು ಮತ್ತು ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಷಟ್‌ಸ್ಥಲ ವಚನಕಟ್ಟುಗಳು ಅದಾಗಲೇ ಭಕ್ತರ ಮನೆಗಳಲ್ಲಿ ರಾರಾಜಿಸುತ್ತಿದ್ದ ಕಾರಣ, ಆ 
ಹಸ್ತಪ್ರತಿಗಳಲ್ಲಿ ಪಟ್ಟಭದ್ರ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಗಳಿಗೆ ಏನೂ ಮಾಡಲಿಕ್ಕಾಗಲಿಲ್ಲ. ನಂತರ ಸಿಕ್ಕ ಹೆಚ್ಚಿನ 
ವಚನಗಳ ಹಸ್ತಪ್ರತಿಗಳಲ್ಲಿ "ವೀರಶೈವ' ಪದ ಸೇರಿಸುವ ಮೂಲಕ ಹಸ್ತಕ್ಷೇಪ ಮಾಡಿದರು. 
ಅಂಥ ಹಸ್ತಕ್ಷೇಪದ ಹೆಚ್ಚಿನ ವಚನಗಳನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಂಡು ಚಿದಾನಂದಮೂರ್ತಿಗಳು 
ವಾದ ಮಾಡುತ್ತಿರುವುದು ಸಂಶೋಧನೆಗೆ ಮಾಡುವ ಅಪಚಾರವಾಗಿದೆ. 


“ದೇವನಾಮ ಸೊಗಸದು ಲಿಂಗಾಯತಂಗ" ಮಾನವನಾಮ ಸೊಗಸದು ಜಂಗಮ 
ಭಕ್ತಂಗೆ” ಎಂಬ ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರ ವಚನ ಪ್ರಸಾದಿ ಸ್ಮಲದಲ್ಲಿದೆ. ವಚನಗಳಲ್ಲಿ 
ಲಿಂಗಾಯತಕ್ಕಿಂತಲೂ "ಲಿಂಗವಂತ' ಪದದ ಬಳಕೆ ಹೆಚ್ಚಾಗಿದೆ. ಏಕೆಂದರೆ ಲಿಂಗವು 
ಅಂಗಕ್ಕೆ ಬರವಂಥದ್ದು ಲಿಂಗಾಯತ. ಇದು ಮೊದಲ ಘಟ್ಟ. ಎರಡನೇ ಘಟ್ಟ 
ಲಿಂಗಸ್ವಾಯತ. ಮೊರನೇ ಘಟ್ಟ ಲಿಂಗಸನ್ನಿಹಿತ. ಈ ಮೂರೂ ಘಟ್ಟಗಳನ್ನು 
ತಲುಪಿದವನು ಲಿಂಗವಂತ. ಲಿಂಗಾಯತದಿಂದ ಆರಂಭವಾಗಿ ಲಿಂಗವಂತದಲ್ಲಿ 
ಕೊನೆಮುಟ್ಟುವುದರಿಂದ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ “ಲಿಂಗವಂತ” ಪದ ಬಳಕೆಯಾಗಿದೆ. ಲಿಂಗವಂತದ 
ಮೂಲ ಲಿಂಗಾಯತದಲ್ಲಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಲಿಂಗಾಯತರು ಎಂಬ ಪದವೇ ಜನಮನದಲ್ಲಿ 
ಅಚ್ಚೊತ್ತಿದೆ. 

ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರ ಪ್ರಸಾದಿ ಸ್ಥಲದ ವಚನಗಳಲ್ಲಿನ “ಭೃತ್ಯಾಚಾರಿಗಲ್ಲದೆ 
ಭಕ್ತಾ ;ಟಾರವಳವಡದು. ವೇದಶಾಸ್ತ್ರ ಪುರಾಣ೦ಗಳನರಿದ ಸಂಬಂಧಿಗಲ್ಲದೆ ವೀರಶೈವ 
ಅಳವಡದು” ಎಂಬ ವಚನದಲ್ಲಿ "ವೀರಶೈವ' ಪದ ಬಳಕೆಯಾದದ್ದು ನಿಜವೆ? ಎಂದು 
ಕೇಳಿದರೆ "ಇಲ್ಲ' ಎಂದು ಹೇಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಏಕೆಂದರೆ ಆ ವೀರಶೈವ ಪದವನ್ನು 
ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರ ವಚನ ಸಂಪುಟದ ಸಂಪಾದಕರಾದ ಡಾ. ಬಿ.ವಿ. ಮಲ್ಲಾಪುರ ಅವರು 
ತಮಗೆ ಸಿಕ್ಕ ಹಸ್ತಕ್ಷೇಪ ಪ್ರತಿಯಿ೦ದ ಬಳಸಿದ್ದಾರೆ. (ಕನ್ನಡ ಪುಸ್ತಕ ಪ್ರಾಧಿಕಾರ, ಸಮಗ್ಗ ವಚನ 
ಸಂಪುಟ 3- ದ್ವಿತೀಯ ಮುದ್ರಣ 2001ರ 238ನೇ ವಚನ). ಆದರೆ ಕರ್ನಾಟಕ 
ಎಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯ ಪ್ರಕಟಿಸಿದ, ಡಾ. ಆರ್‌.ಸಿ. ಹಿರೇಮಠ ಅವರ ಸಂಪಾದನೆಯ 
"ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರ ವಚನಗಳು' ದ್ವಿತೀಯ ಮುದ್ರಣ 1971ರಲ್ಲಿನ 530ನೇ ವಚನ 
ಇದಾಗಿದ್ದು. “ಭೃತ್ಯಾಚಾರಿಗಲ್ಲದೆ ಭಕ್ತ್ಯಾಚಾರವಳವಡದು; ವೇದಶಾಸ್ತ್ರಪುರಾಣ೦ಗಳನರಿದ 
ಸಂಬಂಧಿಗಳಿಗಲ್ಲದೆ ಆಚಾರವಳವಡದು” ಎಂದಿದೆ. ಹೀಗೆ ಪಟ್ಟಭದ್ರರು ಹಸ್ತಕ್ಷೇಪ ಮಾಡಿ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


“ಆಚಾರ' ಶಬ್ದ ಜಾಗದಲ್ಲಿ 'ವೀರಶೈವ” ಪದ ತಂದು ತುರುಕಿದ್ದಾರೆ. ಅದುವೇ ಪುಸ್ತಕ 
ಪ್ರಾಧಿಕಾರದ ಸಂಪುಟದಲ್ಲಿ ಮುಂದುವರಿದಿದೆ. ಇದಲ್ಲದೆ ಅನೇಕ ಪ್ರಕ್ಷಿಪ್ತ ವಚನಗಳನ್ನು 
ಕೂಡ ವಚನ ರಾಶಿಯಲ್ಲಿ ಸೇರಿಸಲಾಗಿದೆ. 


“ಚತುರ್ವರ್ಣಿಯಾದಡೇನು ಚತುರ್ವರ್ಣಾತೀತನೇ ವೀರಶೈವ ನೋಡಾ” ಎಂಬ 
ಸಿದ್ದರಾಮರದೆಂದು ಹೇಳಲಾದ ವಚನದ ಸಾಲನ್ನು ಚಿದಾನಂದಮೂರ್ತಿ ಅವರು 
ಉದ್ದರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಈ ಸಾಲೇ ಗೊಂದಲದ ಗೂಡಾಗಿದೆ. ವೀರಶೈವ ಚತುರ್ವಣಿಯಾದರೂ 
ಚತುರ್ವರ್ಣಾತೀತ ಎಂದರೆ ಏನು? ಚಾತರ್ವರ್ಣ್ಯ ಪದ್ಧತಿಯ ಸಮಾಜದಿಂದ 
ಹೊರಬಂ೦ದವನೇ ಲಿಂಗವಂತ ಅಲ್ಲವೆ? ಆದ್ದರಿಂದ “ಚತುರ್ವರ್ಣಿಯಾದಡೇನು 
ಚತುರ್ವರ್ಣಾತೀತನೇ ಲಿಂಗವಂತ ನೋಡಾ” ಎಂಬುದು ಮಾತ್ರ ಸಮಂಜಸವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಹೀಗೆ ಚಾತರ್ವಣ್ಯ ಪದ್ಧ ತಿಯಿಂದ ಹೊರಬಂದು ಲಿಂಗಾಯತನಾಗುವುದೇ ಶರಣರ 
ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಪುನರ್ಜನ್ಮ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಈ ರೀತಿಯ ಹಸ್ತಕ್ಷೇಪಗಳು ಬಹಳಷ್ಟಾಗಿವೆ. 


ವೀರಶೈವ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ ಗುರವರ್ಗದವರು ತಾವು ಬೇರೆಯವರಿಗಿಂತ ದೊಡ್ಡವರು 
ಎಂಬೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಲಿಂಗತತ್ವ್ವಕ್ಕೆ ವಿರುದ ವಾಗಿದೆ. ಲಿಂಗವಂತ ನರು 
ವರ್ಣಾರಹಿತ ಮತ್ತು ಜಾತಿರಹಿತ ೫೮4% ೦ಕುಲವೆಂಬ ಸವತಾಜದ 
ನಿರ್ಮಾಪಕರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಈ ಸಾಲಿನಲ್ಲಿ ಲಿಂಗವಂತ ತೆಗೆದು ವೀರಶೈವ ಪದ 
ಸೇರಿಸಿದ್ದು ಮೇಲ್ನೋಟಕ್ಕೇ ಸಾಬೀತಾಗುತ್ತದೆ. ಸಿದ್ದರಾಮನ ವಚನಗಳನ್ನು ಷಟ್‌ಸ್ಕಲದಲ್ಲಿ 


ಎಭಾಗಿಸದೆ ಇರುವುದು ಕೂಡ ಈ ಹಸ್ತಕ್ಷೇಪಕ್ಕೆ ಅನುಕೂಲವಾಗಿದೆ. 


ಇನ್ನು ಚಿದಾನಂದಮೂರ್ತಿ ಅವರು ವಚನಪೂರ್ವ ಯುಗದ ಶೈವಮತದ 
ಕೊಂಡಗೂಳಿ ಕೇಶಿರಾಜನನ್ನು ಎಳೆದು ತರುತ್ತಾರೆ. ಆತನ "ಶೀಲಮಹತ್ವ ಕಂದ'ದಲ್ಲಿ 
ಪಟ್ಟಭದ್ರರು ಲಿಂಗಾಯತ, ಲಿಂಗಾಯತವಂತ ಮತ್ತು ವೀರಶೈವ ಪದಗಳನ್ನು ಸೇರಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಇವು ನಂತರದಲ್ಲಿ ಸೇರಿದವು ಎಂದು ಬೇರೆ ಹೇಳಬೇಕಿಲ್ಲ. ಇಲ್ಲಿಯ ಶೀಲಗಳು ಶರಣರಿಗೆ 
ಒಪ್ಪಿಗೆಯಾಗಿಲ್ಲ. "ಹೂಭಾವಿ ಮಠಕ್ಕೆ ಸೀಮೆಯ ಮಾಡೂದು ಶೀಲವೆ?' ಎಂದು 
ಬಸವಯುಗದ ವಚನಕಾರ ಸಕಲೇಶ ಮಾದರಸ ಈ ಕೃತಿಯನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸಿದ್ದಾನೆ. 
ಬಸವಾದಿ ಪ್ರಪಥರಾರೂ ಕೊಂಡಗೂಳಿ ಕೇಶಿರಾಜನನ್ನು ತಮ್ಮ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಸ್ಮರಿಸಿಲ್ಲ. 
ಯಾಜ್ಞವಲ್ಯ್ಯಸ್ಮತಿ ಕಲಿಸುವ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರಿಗೆ ದಾನ ಕೊಡುವ ಕೊ೦ಡಗೂಳಿ ಕೇಶಿರಾಜ ಅದು 
ಹೇಗೆ ಲಿಂಗಾಯತನಾಗುತ್ತಾನೆ? 


ಹತ್ತನೇ ಶತಮಾನದ ಹೂಲಿ ಶಾಸನದಲ್ಲಿ "ಅಷ್ಟಾ ಷ್ಟಾವರಣ' ಪದ ಬಂದಿದೆ ಎಂದು 
ಚಿಮೂ ಇನ್ನೂ ಹಿಂದೆ ಹೋಗುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಮೊದಲಿಗೆ ಆ ಶಾಸನದ ಅಧ್ಯಯನ ಮಾಡಿದ 
ಮಧುರಚೆನ್ನರು, "ಆ ಶಾಸನದ ಲಿಪಿಯ ರೂಪ ಹತ್ತನೇ ಶತಮಾನದ್ದಲ್ಲ' ಎಂದು ಕಳದ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಸರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಣನಗಟಚು 


ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ ಸಾಬೀತುಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಆ ಶಾಸನದ ಲಿಪಿಯ ರೂಪ 12ನೇ ಶತಮಾನದ 
ನಂತರದ್ದು ಎಂಬುದು ಲಿಪಿತಜ್ಜರಿಗೆ ಗೊತ್ತಿದೆ. ಹೀಗಾಗಿ ಚಿಮೂ ಅವರ ವಾದ ಇಲ್ಲಿಯೂ 
ಬಿದ್ದುಹೋಗುತ್ತದೆ. 


ಇನ್ನು ಲಿಂಗಾಯತ ಯಾವ ಕಾಲಕ್ಕೂ ಹಿಂದುಧರ್ಮದ ಶಾಖೆಯಾಗದು. ಏಕೆಂದರೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕಾಲದಲ್ಲಿ "ಹಿಂದು' ಶಬ್ದದ ಬಳಕೆಯೆ ಇರಲಿಲ್ಲ. ವೇದ, ಉಪನಿಷತ್‌, 
ಆಗಮ, ಪುರಾಣ, ಭಗವದ್ಗೀತೆ, ಮನುಸ್ಮೃತಿ ಮುಂತಾದ ಪುರಾತನ ವೈದಿಕ 
ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲೂ "ಹಿಂದೂ' ಶಬ್ದದ ಬಳಕೆಯಾಗಿಲ್ಲ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಕೂಡ 
“ಹಿ೦ದೂ' ಹೆಸರಿನ ಧರ್ಮವೇ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಆಗ ಸನಾತನ ಧರ್ಮ ಎಂದು 
ಕರೆಯಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ವೈದಿಕಧರ್ಮ ಚಾಲ್ತಿಯಲ್ಲಿತ್ತು. ಶೈವಧರ್ಮ ಕೂಡ ಬೇರೆಯಾಗಿಯೇ 
ಇತ್ತು. ಅಜ್ಜೇಯವಾದಿ ಬೌದ್ಧ ಧರ್ಮ ಮತ್ತು ತೀರ್ಥಂಕರರನ್ನೇ ದೈವತ್ವಕ್ಕೇರಿಸುವ ಜೈನ 
ಮುಂತಾದ ಅವೈದಿಕ ಧರ್ಮಗಳೂ ಜೊತೆಯಲ್ಲಿ ಇದ್ದವು. 

“ವೇದಕ್ಕೆ ಒರೆಯ ಕಟ್ಟುವೆ, ಶಾಸ್ತ್ರ ಕೈ ನಿಗಳವನಿಕ್ಕುವೆ, 

ತರ್ಕದ ಬೆನ್ನಬಾರನೆತ್ತುವೆ, ಆಗಮದ ಮೂಗ ಕೊಯಿವೆ, ನೋಡಯ್ಯಾ 

ಮಹಾದಾನಿ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ 

ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮನೆಯ ಮಗ ನಾನಯ್ಯಾ.” 


ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ವೇದೋಕ್ತ ವೈದಿಕಧರ್ಮವನ್ನೂ ಆಗಮೋಕ್ತ ಶೈವಧರ್ಮ 
ವನ್ನೂ ಏಕಕಾಲಕ್ಕೆ ತಿರಸ್ಕರಿಸಿದ್ದಾ ರೆ. ಹೀಗಾಗಿ ವೇದಮೂಲದ ಇಂದಿನ ಹಿಂದುಧರ್ಮಕ್ಕೂ 
ಆಗಮಮೂಲದ ಇಂದಿನ ವೀರಶೈವಧರ್ಮಕ್ಕೂ ಲಿಂಗಾಯತ ಧರ್ಮದ ಜೊತೆ 
ಯಾವುದೇ ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲ ಎನ್ನುವುದಕ್ಕೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಈ ವಚನವೇ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. 


ನಂತರ ಚಿಮೂ ಅವರು ಇಷ್ಟಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಕೈ ಹಾಕಿದ್ದಾರೆ. ಅದು ಬಸವಣ್ಣನಿಗಿಂತ 
ಹಿಂದಿನದು ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಕೇಶಿರಾಜ “ಉರಸಜ್ಜೆಯ ಲಿಂಗ' ಎ೦ದು ಬಳಸಿದ್ದಾಗಿ 
ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಆ ಉರಸಜ್ಜಿಯ ಲಿಂಗವು ಚರಲಿಂಗವಾಗಿದೆ. ಆ ಲಿಂಗವನ್ನು ಶಿವರಾತ್ರೀಶ್ವರ 
ಭಗವತ್ಪಾದರ ಚಿತ್ರದಲ್ಲಿ ಕಾಣಬಹುದು. 


ಜೇ ೫ ೫ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲಿಂಇನಗಚು 


ಕ 


ದೋಷಮುಕ 
ವಚನಸಂಪುಟಗಳಿಗಾಗಿ ಕಾತಕೆ 


ಹದಿನೈದು ವಚನಸಂಪುಟಗಳು. ಕನ್ನಡಿಗರಿಗೆ ಶತಮಾನದ 
ಕಾಣಿಕೆಗಳಾಗಿವೆ. ಡಾ. ಎಂ.ಎಂ. ಕಲಬುರ್ಗಿ ಅವರ ಪ್ರಧಾನ 
ಸಂಪಾದಕತ್ವ ಮತ್ತು ಚಿ.ಮೂ. ವಿದ್ಯಾಶಂಕರ್‌, ಎಸ್‌. ಶಿವಣ್ಣ 
ಹಾಗೂ ಸಿ.ಪಿ.ಕೆ ಅವರ ಸದಸ್ಯತ್ವದ ಮಂಡಲಿಯಲ್ಲಿ ಎಂ.ಎಂ. 
ಕಲಬುರ್ಗಿ (2) ಎಸ್‌. ಎದ್ಯಾಶಂಕರ (2) ವೀರಣ್ಣ ರಾಜೂರ (5), 
ಬಿ.ಎ. ಮಲ್ಲಾಪುರ (2), ಬಿ.ಆರ್‌. ಹಿರೇಮಠ (2). ಎಸ್‌. ಶಿವಣ್ಣ 
(1) ಮತ್ತು ಎನ್‌.ಜಿ. ಮಹಾದೇವಪ್ಪ (1) ಅವರು ಸೇರಿ ಒಟ್ಟು 15 
ವಚನಸಂಪುಟಗಳನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸಿದ್ದು ಚಾರಿತ್ರಿಕ ಘಟನೆಯಾಗಿದೆ. 
ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಕನ್ನಡಿಗರೆಲ್ಲ ಅವರಿಗೆ ಮತ್ತು ಪ್ರಕಟಿಸಿದ ಪ್ರಾಧಿಕಾರಕ್ಕೆ 
ಕೃತಜ್ಞರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 

ಮೊದಲ ನಾಲ್ಕು ಸಂಪುಟಗಳು ಬಸವಣ್ಣ, ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭು, 
ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಸಿದ್ಧ ರಾಮೇಶ್ವರರಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿವೆ. 5ನೇ 
ಸಂಪುಟ ಅಕ್ಕಮಹಾದೇವಿ ಸೇರಿದಂತೆ ಎಲ್ಲ ವಚನಕಾರ್ತಿಯರ 
ವಚನಗಳನ್ನು ಒಳಗೊಂಡಿದೆ. 6ರಿಂದ 9 ಸಂಪುಟಗಳು 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಸಮಕಾಲೀನ ವಚನಕಾರರ ವಚನಗಳನ್ನು 
ಒಳಗೊಂಡಿವೆ. 10ರಿಂದ 14 ಸಂಪುಟಗಳು ಬಸವೋತ್ತರ 
ಯುಗದ ವಚನಕಾರರ ವಚನಗಳನ್ನು ಒಳಗೊಂಡಿವೆ. 15ನೇ 
ಸಂಪುಟ ವಚನ ಪರಿಭಾಷಾಕೋಶವಾಗಿದೆ. 


1993ರಲ್ಲಿ ಕನ್ನಡ ಮತ್ತು ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಇಲಾಖೆಯಿಂದ 
ಮುದ್ರಣಗೊಂಡ ಸಂಪುಟಗಳಲ್ಲಿ ಬಸವಯುಗದ 211 
ವಚನಕಾರರ 14435 ವಚನಗಳಿವೆ. ವಚನಕಾರರಲ್ಲಿ 125 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೆಂಡ್ದರ್‌ 


ಪುರುಷರು, 32 ಮಹಿಳೆಯರು (ಒಟ್ಟು 35 ವಚನಕಾರ್ತಿಯರಲ್ಲಿ ಇಬ್ಬರು ಅಜ್ಞಾತ 
ವಚನಕಾರ್ತಿಯರು ಹಾಗೂ ಒಬ್ಬರು ಬಸವೋತ್ತರ ಯುಗದ ವಚನಕಾರ್ತಿ) ಮತ್ತು 54 
ಮಂದಿ ಅಜ್ಞಾತ ವಚನಕಾರರಿದ್ದಾರೆ. ಬಸವೋತ್ತರ ಯುಗದ 31 ಮಂದಿ ವಚನಕಾರರ 
6591 ವಚನಗಳಿವೆ. ಒಟ್ಟು 21026 ವಚನಗಳು ಮೊದಲ ಮುದ್ರಣದ ಸಂಪುಟಗಳಲ್ಲಿವೆ. 
15ನೇ ಸಂಪುಟವಾದ ವಚನ ಪರಿಭಾಷಾಕೋಶವನ್ನು ಎಸ್‌. ವಿದ್ಯಾಶಂಕರ ಅವರು 
ರಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

2001ರಲ್ಲಿ ಮುದ್ರಣಗೊಂಡ ಪರಿಷ್ಕೃತ ವಚನಸಂಪುಟಗಳಲ್ಲಿ ಬಸವಯುಗದ 212 
ವಚನಕಾರರ 14966 ವಚನಗಳಿವೆ. ವಚನಕಾರರಲ್ಲಿ 125 ಪುರುಷರು, 32 ಮಹಿಳೆಯರು 
ಮತ್ತು 54 ಮಂದಿ ಅಜ್ಞಾತ ವಚನಕಾರರಿದ್ದಾ ರೆ. ಬಸವೋತ್ತರ ಯುಗದ 36 ವಚನಕಾರರ 
6761 ವಚನಗಳಿವೆ. ಎರಢನೇ ಮುದ್ರಣದ ಸಂಪುಟಗಳಲ್ಲಿ ಒಟ್ಟು 21727 ವಚನಗಳಿವೆ. 
15ನೇ ಸಂಪುಟವಾದ ವಚನ ಪರಿಭಾಷಾಕೋಶವನ್ನು ಎನ್‌.ಜಿ. ಮಹಾದೇವಪ್ಪ ಅವರು 
ರಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

ಬಸವೋತ್ತರ ಯುಗದ ವಚನಕಾರರಲ್ಲಿ ಬತ್ತಲೇಶ್ವರನ ಪುಣ್ಯಸ್ತೀ ಗುಡ್ಡವ್ವೆಯ ಒಂದು 
ವಚನ ಬಿಟ್ಟರೆ ಬೇರಾವ ವಚನಕಾರ್ತಿಯರು ಮತ್ತು ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ವಚನಗಳನ್ನು 
ಬರೆದ ದಾಖಲೆಗಳಿಲ್ಲ. 12ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಸಾಹಿತ್ಯ 
ರಚನೆಯಾಗದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಇಷ್ಟೊಂದು ವಚನಕಾರರು ಮತ್ತು ವಚನಕಾರ್ತಿಯರು 
ವಚನ ರಚನೆ ಮಾಡಿದ್ದು ಐತಿಹಾಸಿಕ ಸಾಧನೆಯಾಗಿದೆ. ಈ ವಚನಕಾರರು ಮತ್ತು 
ವಚನಕಾರ್ತಿಯರಲ್ಲಿ ಬಹುಪಾಲು ಮಂದಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಾಗಿರುವುದು 
ವಿಶೇಷವಾಗಿದೆ. ನಂತರದ ಶತಮಾನಗಳಲ್ಲಿ ಮಹಿಳೆಯರು ಮತ್ತು ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು 
ವಚನಚಳವಳಿಯಿಂದ ದೂರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಲಿಂಗಾಯತವು ತನ್ನ ಚಳವಳಿಯ ಗುಣವನ್ನು 
ಕಳೆದುಕೊಂಡು ಸಾಂಸ್ಥಿಕ ಧರ್ಮವಾಗಿದ್ದರ ಪರಿಣಾಮವಿದು. 


ವಚನಸಂಪುಟಗಳ ಮೂರನೇ ಮುದ್ರಣಕ್ಕೆ ಹೋಗುವ ಮುನ್ನ ಎದರಿಸಬೇಕಾದ 
ಸವಾಲುಗಳ ಕಡೆಗೆ ವಚನತಜ್ಞರು, ಕನ್ನಡ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಪ್ರಾಧಿಕಾರ ಹಾಗೂ ಕನ್ನಡ ಮತ್ತು 
ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಇಲಾಖೆ ಗಮನ ಹರಿಸುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ 
ವಚನಸಂಪುಟಗಳಲ್ಲಿನ ಗಂಭೀರ ದೋಷಗಳು ಮುಂದುವರಿಯತ್ತಲೇ ಹೋಗುವವು. 
ವಚನಸಂಪುಟಗಳ ಪ್ರಕಟಣೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದಂತೆ ಅನೇಕ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು ನಮ್ಮ ಮುಂದೆ ಇವೆ. 
ಅವುಗಳ ಕಡೆಗೆ ಗಮನ ಹರಿಸುವುದು ಇಂದಿನ ತುರ್ತು ಅಗತ್ಯವಾಗಿದೆ. ಕೆಲವೊಂದು 
ವಚನಗಳು ಬಿಟ್ಟು ಹೋಗಿವೆ. ಅವುಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 
ಸಂಶೋಧನಯಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ತಿಯುಳ್ಳ ಯುವಪೀಳಿಗೆಗೆ ಪಕ್ಷಿಪ್ತ ವಚನಗಳು ಕೂಡ ಸಿಗುವ 
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ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಣನಗಚು 


ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮಾಡಬೇಕು. ಪ ಪಕ್ಷಿಪ್ತ ವಚನಗಳನ್ನು ರಚಿಸುವ ಅನಿವಾರ್ಯತೆ ಏಕೆ ಉಂಟಾಯಿತು 
ಎಂಬುದನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವುದು ಅವಶ ವಾಗಿದೆ. 


12ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಪಟ್ಟಭದ್ರ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಗಳು ಶರಣರ ಮೇಲೆ ದಾಳಿ ನಡೆಸಿ 
ವಚನಕಟ್ಟುಗಳನ್ನು ಸುಟ್ಟ ಕಾರಣ ಬಹಳಷ್ಟು ವಚನಗಳನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಯಿತು. 
ದಾಳಿಯ ನಂತರ ಲಿಂಗವಂತರು ಚೆಲ್ಲಾಪಿಲ್ಲಿಯಾದ ಕಾರಣ ಅಳಿದುಳಿದ ವಚನ 
ಕಟ್ಟುಗಳನ್ನು ಕೂಡ ಸುರಕ್ಷಿತವಾಗಿ ಕಾಯ್ದಿ ಡಲಿಕ್ಕಾಗಲಿಲ್ಲ. ಕಲ್ಯಾಣ ಹತ್ಯಾಕಾಂಡದ 
ಸ೦ದರ್ಭದಲ್ಲಿ ವಚನಕಟ್ಟುಗಳನ್ನು ಹೊತ್ತುಕೊ೦ಡು ದುರ್ಗಮ ಉಳವಿಯ ಕಡೆಗೆ ಹೊರಟ 
ಶರಣರು ದಾರಿಮಧ್ಯೆ ನಿಷ್ಠಾವ೦ತರಿಗೆ ವಚನಕಟ್ಟುಗಳನ್ನು ಕೊಡುತ್ತ ಬಂದರು. ಆದರೆಸ 
12ನೇ ಶತಮಾನದ ವಚನಕಟ್ಟುಗಳು ಇಲ್ಲಿಯವರೆಗೂ ಸಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಇನ್ನು ಮುಂದೆ ಸಿಗುವ 
ಸಾಧ್ಯತೆಗಳೂ ಇಲ್ಲ. 19ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಮರಿಶಂಕರದ್ಯಾವರಿಗೆ ಸಿಕ್ಕ ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ವಚನಗಳ ಕಟ್ಟಾಗಲಿ, 20ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಫ.ಗು. ಹಳಕಟ್ಟಿಯವರು ಮುಂತಾದವರಿಗೆ 
ಸಿಕ್ಕ ವಚನಕಟ್ಟುಗಳಾಗಲಿ 15ನೇ ಶತಮಾನ ಮತ್ತು ತದನಂತರ ಪ್ರತಿ ಮಾಡಿದವುಗಳಾಗಿವೆ. 


ಲಿಂಗಾಯತವು ಸಾಂಸ್ಥಿಕ ಧರ್ಮವಾಗಿ ವೀರಶೈವದ ಹಿಡಿತಕ್ಕೆ ಬಂದ ನಂತರ 12ನೇ 
ಶತಮಾನದ ವಚನಗಳು ಬದಲಾವಣೆಗೆ ಒಳಗಾಗಿರಬಹುದು. ಮಠಗಳಲ್ಲಿನ ಲಿಪಿಕಾರರು 
ಹಳೆಯ ವಚನಕಟ್ಟುಗಳನ್ನು ಮುಂದಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ತಾಡೋಲೆ ಪ್ರತಿಗಳನ್ನು ತಯಾರಿಸುವಾಗ 
ವೀರಶೈವಕ್ಕೆ ಮಾರುಹೋದ ಸ್ವಾಮಿಗಳ ಸಲಹೆಗಳ ಪ್ರಕಾರ ಕೆಲವೊಂದು ಕಡೆ ಲಿಂಗಾಯತ/ 
ಲಿಂಗವಂತ ಪದಗಳನ್ನು ತೆಗೆದು ಅವುಗಳ ಜಾಗದಲ್ಲಿ ವೀರಶೈವ ಪದ ಸೇರಿಸಿರುವ 
ಸಾಧ್ಯತೆಗಳಿವೆ. 12ನೇ ಶತಮಾನ ವಚನ ಚಳವಳಿಯ ಯುಗವಾಗಿದ್ದರೆ 15 ಮತ್ತು 16ನೇ 
ಶತಮಾನಗಳು ವಚನ ಸ೦ಕಲನದ ಯುಗಗಳಾಗಿವೆ. ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಮಹಾಮನೆಯ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಹೋಗಿ ಮಠೀಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಬ೦ದ ಕಾರಣ ಕಾಲಕ್ಕೆ ತಕ್ಕಂತೆ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಅನೇಕ 
ರೀತಿಯ ಮಾರ್ಪಾಡುಗಳಾಗಿರುವ ಸಾಧ್ಯತೆಗಳು ಹೆಚ್ಚಾಗಿವೆ. 


“ಚಾತುರ್ವರ್ಣಾತೀತನೇ ವೀರಶೈವ” ಎಂದು ಸಿದ್ಧರಾಮೇಶ್ವರರ ವಚನದಲ್ಲಿ ಬರುತ್ತದೆ. 
ವೀರಶೈವ ಎಂದುಕೊಳ್ಳುವ ಪಂಚಾಚಾರ್ಯರು ವೇದಘೋಷಗಳೊಂದಿಗೆ ವೇದಿಕೆ 
ಹತ್ತುತ್ತಾರೆ. ವಚನಗಳಿಗಿ೦ತಲೂ ಸಂಸ್ಕೃತ ಶ್ರೋಕಗಳೇ ಅವರಿಗೆ ಪ್ರಿಯವಾಗಿವೆ. ಶರಣರು 
ನಿರಾಕರಿಸಿದ ೪ ಸಫರ್‌ .! ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಅವರು ತಿರಸ್ಕರಿಸಿದ ಗುಡಿಗಳಿಗೆ 
ಹೋಗುತ್ತಾರೆ. ಹಟ್ಟ ಬಸ ಪರೆಯ ವಿರಕ್ತ ಸ್ಥಾಮಿಗಳಿಗಿಂತ ದೊಡ್ಡವರು 
ಎ೦ಬುದನ್ನು ಎತ್ತರದ ಕುರ್ಚಿಗಳ ಡಂ ಕೂಡುವುದರ ಮೂಲಕ ತೋರಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. 
ಇವೆಲ್ಲ ಚಾತುರ್ವರ್ಣಕ್ಕೆಸ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಅಂಶಗಳೇ ಆಗಿವೆ. ಈ ವೀರಶೈ ವರು ಅದು ಹೇಗೆ 
ಚಾತುರ್ವರ್ಣಾತೀತರಾಗುತ್ತಾರೆ? 15ನೇ ಎಂತ ಆರಂಭವಾದ 
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ಜಾತಿಜ೦ಗಮರ ಕುತಂತ್ರದಿಂದಾಗಿ “ಚಾತುರ್ವರ್ಣಾತೀತನೇ ಲಿಂಗವಂತ” ಎಂಬುದು 
“ಚಾತುರ್ವರ್ಣಾತೀತನೇ ವೀರಶೈವ” ಎಂದು ಬದಲಾಗಿರುವ ಸಾಧ್ಯತೆಗಳಿವೆ. 


ಶರಣರು ವರ್ಣ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಿದ್ದಾರೆ. “ವೇದಗಳ ಹಿಂದೆ ಹರಿಯದಿರು” 
ಎಂದು ಆದಯ್ಯ ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತಾರೆ. “ವೇದ ಶಾಸ್ತ್ರ ಆಗಮಂಗಳನೋದಿದವರು ಹಿರಿಯರೆ?” 
ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. “ಸಂಸ್ಕೃತದ ಮಾತಿನ ಪಸರವ ಮುಂದೆ 
ಇಕ್ಕಿಕೊಂಡು ಮತ್ಸ್ಯದ ವಕ್ತದಲ್ಲಿ ಗ್ರಾಸವ ಹಾಕುವನಂತೆ ಅದೇತರ ನುಡಿ” ಎ೦ದು ನಗೆಯ 
ಮಾರಿತಂದೆ ಟೀಕಿಸುತ್ತಾರೆ. “ಹಿರಿದು ಕಿರಿದು ಎ೦ಬ ಶಬ್ದ; ವಡಗಿದಡೆ ಆತನೆ ಶರಣ” ಎಂದು 
ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ತಾರತಮ್ಯವನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸುವವರೇ ಶರಣರು. 
ಆದ್ದರಿಂದ ಶರಣ ಪರಂಪರೆಯ ಲಿಂಗವಂತರು ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಚಾತುರ್ವರ್ಣಾತೀತ 
ರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. 


ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಉದ್ಧರಿಸಿದ ಅನೇಕ ಸಂಸ್ಕೃತ ವಾಕ್ಯಗಳು ಶರಣರ ವಿಚಾರಗಳ ಮೇಲೆ 
ಪ್ರಭುತ್ವ ಸಾಧಿಸುವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿವೆ. ಇವು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಷಟ್‌ಸ್ಥಲದ ವಚನಗಳಲ್ಲೂ 
ಸೇರಿವೆ. ಶರಣರು ವೇದಾಗಮಗಳನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸಿದರೂ ಅವುಗಳಲ್ಲಿನ ಶ್ಲೋಕಗಳು 
ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಗೆ ಸೇರ್ಪಡೆಯಾದವು ಎಂಬುದರ ಬಗ್ಗೆ ಗ೦ಭೀರ ಚರ್ಚೆಯಾಗಬೇಕಿದೆ. 
“ವಚನಗಳಲ್ಲಿನ ಸಂಸ್ಕೃತ ವಾಕ್ಯಗಳು ರೇಷ್ಮೆ ಮೊಟ್ಟೆಗಳ ಮೇಲಿನ ಊಜಿ ನೊಣಗಳಿದ್ದಂತೆ' 
ಎಂದು ಬೇಲಿಮಠದ ಸ್ವಾಮಿಗಳು ಹೇಳುವುದು ಸಮಂಜಸವಾಗಿದೆ. ವಚನಗಳು 
ಪ್ರಭಾವಶಾಲಿಯಾಗಿದ್ದನ್ನು ಸಹಿಸಿಕೊಳ್ಳದ ಪಟ್ಟಭದ್ರ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಗಳು ಕಳೆದ ಐದಾರು 
ಶತಮಾನಗಳ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ಅದೆಷ್ಟೋ ವಚನಗಳನ್ನು ತಿದ್ದಿದ್ದಾರೆ, ಸಾಕಷ್ಟು ವಚನಗಳಲ್ಲಿ 
ಸಂಸ್ಕೃತ ವಾಕ್ಯಗಳನ್ನು ಸೇರಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಈ ವಿಚಾರಗಳಲ್ಲ ಮೊದಲೇ ವೇದ, 
ಉಪನಿಷತ್‌ ಮತ್ತು ಶೈವಾಗಮಗಳಲ್ಲಿ ಇದ್ದಂಥವುಗಳಾಗಿವೆ ಎಂಬ ಸಂಶಯ 
ಪ್ರಬಲವಾಗಿದೆ. ಈ ಸಂಸ್ಕೃತ ವಾಕ್ಯಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಓದಿದರೂ ವಚನಗಳ ಅರ್ಥಕ್ಕೆ ಭಂಗ 
ಬರುವುದಿಲ್ಲ. ತಮ್ಮ ವಾದಕ್ಕೆ ಸಹಕಾರಿಯಾಗುವಂಥ ಕೆಲವೊಂದು ಸಂಸ್ಥೃತವಾಕ್ಯಗಳನ್ನು 
ಶರಣರು ಉದ್ಧರಿಸಿರಬಹುದು. ಆದರೆ ತಮ್ಮ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಸಂಸ್ಕೃತದ ವಾಕ್ಯಗಳನ್ನು 
ಉದ್ಧರಿಸುವ ಮೂಲಕ ಯಾವುದೇ ವಿಚಾರವನ್ನು ಮನವರಿಕೆ ಮಾಡಿಕೊಡುವಂಥ ದುಸ್ಥಿತಿ 
ಅವರಿಗೆ ಬಂದಿರಲಿಲ್ಲ. ನೂರಾರು ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಸಂಸ್ಕೃತ ವಾಕ್ಯಗಳನ್ನು ಸೇರಿಸಲಾಗಿದೆ. 
ಈ ಸಮಸ್ಯೆ ಕುರಿತು ಕೂಲಂಕಷ ಚರ್ಚೆಯಾಗಿ ಯಾವುದನ್ನು ತೆಗೆಯಬೇಕು, ಯಾವುದನು 
ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು ಎ೦ಬುದನ್ನು ನಿರ್ಧರಿಸಿಬೇಕಿದೆ. 2014ನೇ ಏಪ್ರಿಲ್‌ 18, 19 ಮತ್ತು 
20ರಂದು ಅಖಿಲ ಭಾರತ ಶರಣ ಸಾಹಿತ್ಯ ಪರಿಷತ್ತು ಮತ್ತು ಕರ್ನಾಟಕ ಸಾಹಿತ್ಯ ಪರಿಷತ್ತಿನ 
ಆಶ್ರಯದಲ್ಲಿ ಬೆಂಗಳೂರಿನಲ್ಲಿ ನಡೆದ "ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯ; ಪರ್ಯಾಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ' 
ಸಮಾವೇಶದಲ್ಲಿ ಡಾ. ಷ ಶೆಟ್ಟರ್‌, ಡಾ. ಎಂ.ಎಂ. ಕಲಬುರ್ಗಿ, ಡಾ. ಸಿ. ವೀರಣ್ಣ ಗೊರುಚ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಣನಗಟು 


ಮುಂತಾದವರು ವಚನಗಳನ್ನು ಸಂಸ್ಕೃತ ವಾಕ್ಯಗಳಿಂದ ಮುಕ್ತಗೊಳಿಸುವುದರ ಬಗ್ಗೆ ಒಲವು 
ತೋರಿದರು. 

ಬಸವಣ್ಣನವರ ಷಟ್‌ಸ್ಥಲದ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಸಂಸ್ಕೃತ ವಾಕ್ಯಗಳು ಸೇರಿಕೊಂಡಿವೆ. 

“ವೇದಾದಿ ನಾಮ ನಿರ್ನಾಮಂ ಮಹತ್ತತ್ವ್ವಂ ಮದೀಶ್ವರಃ 

ಗುರೂಕ್ತ ಮಂತ್ರ ಮಾರ್ಗೇಣ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ೦ಂ ತು ಶಾಂಕರಿ . 

ಎಂದುದಾಗಿ, ವಚನಪಾತವೆನ್ನ, ವಚನದೋಷಂಗಳೆನ್ನ, 

ಕಾಡಿ ಕಾಡಿ ಕೆಡಸಿಹವೆನ್ನ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ 

“ಅಹ೦' ಎ೦ಬ ಅಹಂಕಾರವೆನ್ನ.” 

(ಡಾ. ಎ೦.ಎ೦. ಕಲಬುರ್ಗಿ ಅವರು ಸಂಪಾದಿಸಿದ "ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ವಚನಸಂಪುಟ'ದಲ್ಲಿನ ಷಟ್‌ಸ್ಥಲ ವಿಭಾಗದ 252ನೇ ವಚನ) 

ಎ೦ಬ ವಚನದಲ್ಲಿನ ಸಂಸ್ಕತ ಶ್ಲೋಕದ ಉದ್ದರಣೆ ಆಘಾತಕಾರಿಯಾಗಿದೆ. ಈ ಶ್ಲೋಕ 
ಶಾಕಟೀಯ ಆಗಮದೆಂದು ಇಮ್ಮಡಿ ಶಿವಬಸವಸ್ವಾಮಿಗಳು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. “ಪಾರ್ವತಿಯೆ 
ಮಹತ್‌ ತತ್ತ್ವರೂಪನಾದ ಮಹೇಶ್ವರನು ವೇದಾದಿಗಳಲ್ಲಿ ಹೆಸರುಗಳುಳ್ಳವನಾದರೂ 
ನಾಮರೂಪ ರಹಿತನಾದ ಅವನೇ ಗುರೂಕ್ತವಾದ ಮಂತ್ರ ಮಾರ್ಗದಿಂದ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ 
ರೂಪದಲ್ಲಿದ್ದಾನೆ” ಎಂಬುದು ಇದರ ಭಾವಾರ್ಥವಾಗಿದೆ ಎಂದು ಅವರು ಬರೆದಿದ್ದಾರೆ. 


“ಮಹತ್‌ ತತ್ತ್ವವು ವೇದಾದಿಗಳಿಗೆ ಆದಿಯಾಗಿದೆ. ಅದು ನಾಮರಹಿತವಾದಂಥ 
ಶಾಶ್ವತ ತತ್ತ್ವ. ಅದುವೆ ಗುರುವಿನ ಅನುಗ್ರಹದಿಂದಾಗಿ ಶಾಶ್ವತ ತತ್ವವಾಗಿ ಬಂದಿದೆ” 
ಎಂಬದು ಈ ಶ್ಲೋಕದ ಸ್ಥೂಲವಾದ ಅರ್ಥ ಎಂದು ಡಾ. ಎಚ್‌. ತಿಪ್ಪೇರುದ್ರಸ್ವಾಮಿ ಅವರು 
ಬರೆದಿದ್ದಾರೆ. 


“ಬಸವಣ್ಣನವರು ವಚನದ ಆರಂಭದಲ್ಲೇ ಶಿವನು ಗಿರಿಜೆಗೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಮಹತ್ವ 
ಸಾರುವ ಒಂದು ಸಂಸ್ಕೃತ ಶ್ಲೋಕವನ್ನು ಉಲ್ಲೇಖಿಸಿರುವರು. ಈ ಈಶ್ವರ ತತ್ತ್ವವು ಮಹತ್‌ 
ತತ್ತ್ವವಾಗಿದ್ದು ಅದು ವೇದ, ಆಗಮ, ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳಿಗೆ ಆದಿಯಾಗಿದೆ. ಅದು 
ನಾಮರಹಿತವಾದಂಥ ಶಾಶ್ವತ ತತ್ತ್ವ ಅದು ಗುರುವಿನ ಅನುಗ್ರಹದಿಂದ ಮಂತ್ರರೂಪದಲ್ಲಿ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗವಾಗಿ ಬಂದಿದೆ ಎಂಬುದು ಶ್ಲೋಕದ ಅರ್ಥ” ಎಂದು ಎಸ್‌. ವಿದ್ಯಾಶಂಕರ 
ಅವರು ವಿವರಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಡಾ. ಆರ್‌.ಸಿ. ಹಿರೇಮಠ ಅವರು ಸಂಪಾದಿಸಿದ ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಚನಗಳ 
ಗ್ರಂಥದಲ್ಲಿನ ಆ ವಚನದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಇದೇ ಶ್ಲೋಕವಿದೆ. "ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ 
ಜನಕರಲ್ಲ ಎಂಬುದು ಇದರಿಂದ ಸಾಬೀತಾಗುತ್ತದೆ' ಎಂದು ಬಸವ ವಿರೋಧಿಗಳು 
ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಲು ಈ ಶ್ಲೋಕ ಮತ್ತು ಎಲ್ಲ ವಿವರಣೆಗಳು ಸಹಕಾರಿಯಾಗಿವೆ. 


ಕಾ ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೆಂಡ್ಜರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಖನಗಳು 


ಇವರೆಲ್ಲರಿಗಿಂತ ಮೊದಲು ಪ್ರೊ. ಶಿ.ಶಿ. ಬಸವನಾಳ ಅವರು ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಷಟ್‌ಸ್ಥಲದ ವಚನಗಳನ್ನು ಪ್ರಕಟಿಸಿದ್ದಾ ರೆ. ಆ ಗ್ರಂಥದಲ್ಲಿ 255ನೇ ವಚನ ಇದಾಗಿದೆ. ಆದರೆ 
ಅವರು ಬಳಸಿದ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ “ಗುರೂಕ್ತ ಮಂತ್ರ ಮಾರ್ಗೇಣ ಇಷ್ಟಲಿಂಗಂ ತು ಶಾಂಕರಿ” 
ಬದಲಿಗೆ “ಗುರೂಕ್ತ ಮಂತ್ರ ಮಾರ್ಗೇಣ ಜಾತಮಿಷ್ಣಂ ತು ಶಾಂಕರಿ” ಎಂದಿದೆ. “ಗುರು 
ಉಪದೇಶ ಮಾಡಿದ ಮಂತ್ರ ಮಾರ್ಗದಿಂದ ಇಷ್ಟವಾದ ಸುಖ ಪ್ರಾಪ್ತಿಯಾಗುವುದು' 
ಎಂಬುದು ಈ ಸಾಲಿನ ಅರ್ಥ ಎಂದು ಭೀಮಸೇನಾಚಾರರು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. “ಈ ವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ 
ಶಾಂಕರಿ ಎಂದರೆ ಪಾರ್ವತಿ ಅಲ್ಲ. ಶಂ ಎಂದರೆ ಸುಖ, ಶಾಂಕರಿ ಎಂದರೆ ಸುಖ 
ಕೊಡುವಂಥದ್ದು' ಎಂದು ಅವರು ವಿವರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಇದುವೆ ಸರಿಯಾದ ಸಂಸ್ಕೃತ ವಾಕ್ಯ 
ಮತ್ತು ಅರ್ಥ ಎಂಬುದು ಮೇಲ್ನೋಟಕ್ಕೇ ಮನವರಿಕೆಯಾಗುವುದು. ಶಾಕಟೀಯ 
ಆಗಮದಲ್ಲಿ ಮೂಲ ವಾಕ್ಯ ಇದೇ ಆಗಿರಬೇಕು. 


“ಜಾತಮಿಷ್ಟಂ ತು ಶಾಂಕರಿ” ಹೋಗಿ “ಇಷ್ಟಲಿಂಗ೦ಂ ತು ಶಾಂಕರಿ” ಹೇಗೆ ಆಯಿತು? 
ಶಾಕಟೀಯ ಆಗಮದಲ್ಲಿ “ಇಷ್ಟಲಿಂಗ೦ ತು ಶಾಂಕರಿ” ಎ೦ದು ವಚನೋತ್ತರ ಯುಗದಲ್ಲಿ 
ಸೇರಿಸಿದ ನಂತರ, ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ಆ ತಿದ್ದುಪಡಿಯಾದ ಪದವನ್ನು ತುರುಕಲಾಯಿತು 
ಎಂಬುದು ಇದರಿಂದ ಸಾಬೀತಾಗುತ್ತದೆ. "ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಜನಕರಲ್ಲ' ಎಂದು 
ಪಟ್ಟಭದ್ರರು ಸಾಧಿಸಲು “ಇಷ್ಟಲಿ೦ಗ೦ ತು ಶಾಂಕರಿ”ಯಂಥ ಒಂದೇ ಬದಲಾವಣೆ ಸಾಕು! 
ವಚನಗಳಲ್ಲಿನ ಇಂಥ ಅವಾ೦ತರಗಳನ್ನು ಸರಿಪಡಿಸಬೇಕಿದೆ. ಆಭಾಸವನ್ನುಂಟು ಮಾಡುವ 
ಸಂಸ್ಕೃತ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಂಡು ಸಂಪುಟಗಳ ಮರುಮುದ್ರಣ ಮಾಡುವುದು 
ಬಸವಾದಿ ಶರಣರಿಗೆ ಮಾಡುವ ಅಪಮಾನ ಎಂದು ಹೇಳದೆ ಇರಲಿಕ್ಕಾಗದು. 

ಸ್ವರವಚನಗಳೆಲ್ಲಿ? 

ಸ್ವರವಚನಗಳು ಈ ಸಂಪುಟಗಳ ಭಾಗವಾಗಿಲ್ಲ. "ಸ್ವರ ವಚನಗಳು ಮೌಲಿಕವಲ್ಲ' 
ಎಂದು ಪಂಡಿತರು ಭಾವಿಸುವುದು ಸರಿಯಲ್ಲ. ವಚನ ಚಳವಳಿಯ ಇತಿಹಾಸದ 
ಪುನಾರಚನೆಯಲಿ ಅವುಗಳ ಪಾತ್ರವೂ ಇದೆ. ಆದ್ದರಿ೦ದ ಸ್ವರವಚನಗಳನ್ನು ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿ 
ಪ್ರಕಟಿಸುವ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಾಗಬೇಕು. 

“ನೋಡು ನೋಡು ನೋಡು ನೋಡು ನೋಡು ಲಿಂಗವೆ 

ನೋಡು ಬಸವಯ್ಯನವರು ಮಾಡಿದಾಟವ //ಪ// 


ಹರಳಯ್ಯ ಮಧುವಯ್ಯನವರಿಗೆ ಎಳೆಹೂಟೆ 
ದುರುಳ ಬಿಜ್ಜಳನು ಕಟ್ಟಿದನೆಂದರೆ 
ಇರಬಾರದಲ್ಲೀಗ ಶರಣರಿಗರುಹಿರೆಂ 
ದರಸು ಬಸವರಾಜ ಪೇಳ್ದರಂತೆ. 
ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಖೇಡ್ದರ್‌ 


ನುಡಿಯ ಲಾಲಿಸು ಬೇಗ ಕೆಡುವುದೀ ಕಲ್ಯಾಣ 
ಒಡೆಯ ಸಂಗಮನೊಳು ಬೆರೆವರಂತೆ. 

ತಡ ಮಾಡಬೇಡಿರಿ ಮಡದಿಯರಿಗರುಹಿರೆಂದು 
ಒಡೆಯ ಬಸವರಾಜ ನುಡಿದರಂತೆ. 


ಅಲ್ಲಿಗೆ ಎಮ್ಮನು ಬರಲು ಹೇಳಿದರಂತೆ 
ಅಲ್ಲಿದ್ದ ಸ೦ಗಮನಿಲ್ಲಿಲ್ಲವೆ? 

ಅಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲಿ ಎಂಬ ಉಭಯ ಸಂದೇಹವು 
ಬಲ್ಲ ಮಹಾತ್ಮರಿಗಿದು ಗುಣವೆ? 


ಅಪ್ಪ ಅಣ್ಣಯ್ಯಗಳೆನ್ನ ಕರೆಯ ಬ೦ದಿಹರು 
ಕಪ್ಪಡಿ ಸಂಗಮನಾಥ ಕೇಳೋ 

ಪುಷ್ಪಕ್ಕೆ ಪರಿಮಳವ ಬೆರೆದಂತೆ ಎನ್ನ 
ನಪ್ಪಿದ ಲಿಂಗವೆ ಮಾತನಾಡೋ. 


ಸಂಗನಬಸವನ ನಿರೂಪವ ತಾಳುತೆ 

ಹಿ೦ಗದೆ ಕರವೆತ್ತಿ ನಮಿಸುತಲಿ 

ಸಂಗಮನಾಥನೆ ಈತನೆಂದು ಎ 

ನ್ನಂಗಯ್ಯ ಲಿಂಗವೆ ಮಾತನಾಡೋ.” 

-ನೀಲಮ್ಮ 

ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ ಶರಣರ ಮೇಲೆ ದಾಳಿ ನಡೆದ ಸಂದರ್ಭದ ವಿವರಗಳನ್ನು ಈ ಸ್ವರವಚನ 
ಒಳಗೊಂಡಿದೆ. ಎಳೆಹೂಟೆ ಶಿಕ್ಷೆ ವಿಧಿಸಿದ್ದು ಹರಳಯ್ಯ ಮತ್ತು ಮಧುವರಸರಿಗೆ ಮಾತ್ರ. 
ಆದರೆ ಹರಳಯ್ಯನವರ ಮಗ ಶೀಲವಂತನಿಗೂ ಎಳೆಹೂಟೆ ಶಿಕ್ಷೆ ವಿಧಿಸಿದ ವರ್ಣಚಿತ್ರಗಳು 
ಎಲ್ಲೆಡೆ ಕಂಡುಬರುತ್ತಿವೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಲ್ಯಾಣದ ಹತ್ಯಾಕಾಂಡಕ್ಕೆ ಮೊದಲೇ ಗಡಿಪಾರು 
ಶಿಕ್ಷೆಗೆ ಒಳಗಾದನ೦ತರ ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ ಶಾಂತಿ ನೆಲೆಸಬೇಕೆಂಬ ಮಹೋದ್ದೇಶದಿಂದ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮಕ್ಕೆ ಬ೦ದಿದ್ದರೂ ಕಲ್ಯಾಣದ ವಿವರಗಳು ಅವರಿಗೆ ಶೀಘ್ರ ತಲಪುತ್ತಿದ್ದವು. 
ಸಾವು ನೋವುಗಳನ್ನು ತಪ್ಪಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಶರಣರಿಗೆ ಕಲ್ಯಾಣ ತ್ಯಜಿಸಲು 
ಸಲಹೆ ನೀಡಿದರು. ಶರಣರು ಇಚ್ಛಾಮರಣಿಗಳು. ಶಿವಯೋಗಿಗಳಾಗಿದ್ದ ಅವರು ಧ್ಯಾನಸ್ಥ 
ಸ್ಥಿ ತಿಯಲ್ಲೇ ಇಹಲೋಕ ತ್ಯಜಿಸುವ ಯೋಗತಂತ್ರವನ್ನು ಅರಿತವರಾಗಿದ್ದರು. ಇದನ್ನು 
ಸಂಜೀವಿನಿ ಸಮಾಧಿ ಅಥವಾ ಜೀವಂತ ಸಮಾಧಿ ಎಂದು ಕರೆಯಲಾಗುತ್ತದೆ. 
ಇಚ್ಛಾಮರಣಹೊ೦ದಲು ನಿರ್ಧರಿಸಿದ ಶರಣರು ಗುಹೆಯ ಒಳಗೆ ಹೋಗಿ ಧ್ಯಾ ಸ್ಥರಾಗು 
ತ್ತಿದ್ದರು. ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಮ್ಮ ಇಚ್ಛಾಮರಣದ ಕುರಿತು ಮಡದಿಯರಿಗೆ ತಿಳಿಸಲು 


ಗ ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 


ಹೇಳಿದರು. ಕಲ್ಯಾಣವು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಹಾಳಾಗಿ ಶರಣರು ದಿಕ್ಕಾಪಾಲಾಗಿ ಜದರಿದ 
ನಂತರ ಅವರು ಈ ನಿರ್ಧಾರವನ್ನು ಕೈಗೊಂಡರು. ಅಪ್ಪಣ್ಣನವರು ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಆಪ್ತರಾಗಿದ್ದರು. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮಡದಿ ನೀಲಮ್ಮಗೆ ಅವರು ಬಸವಸಂದೇಶ 
ತಲುಪಿಸಿದರು. ಹೀಗೆ ಒಂದೇ ಸ್ವರವಚನ ಎಷ್ಟೊಂದು ಐತಿಹಾಸಿಕ ವಿವರಗಳನ್ನು 
ಒಳಗೊಂಡಿದೆ. 

ಶಕಟರೇಫೆ ಎಲ್ಲಿ? 

ಈ ವಚನ ಸಂಪುಟಗಳನ್ನು "ಜನಪ್ರಿಯ ಆವೃತ್ತಿ' ಎಂದು ಪ್ರಕಟಿಸಲಾಗಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ 
ಶಕಟರೇಫೆ ತೆಗೆದು ಅವುಗಳ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ “ರ' ಸೇರಿಸಲಾಗಿದೆ. ಜನರಿಗೆ ಅರ್ಥವಾಗಬೇಕೆಂಬ 
ಸದುದ್ದೇಶದಿಂದಲೇ ಈ ಬದಲಾವಣೆ ಮಾಡಲಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಇಂಥ ಪ್ರಸಂಗಗಳಲ್ಲಿ 
ವಚನಗಳ ಕೆಳಗೆ ಮೂಲ ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ನಮೂದಿಸುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಅರಿವು ಶಬ್ದದಲ್ಲಿ "ರಿ' ಶಕಟರೇಫೆಯಾಗಿರುವುದರಿ೦ದ ಅದು ಅಚ್ಚಗನ್ನಡ ಶಬ್ದವಾಗಿದೆ. 
“ಅರಿವು' ವಚನಧರ್ಮದ ಕಲಶವಾಗಿದೆ. ಇದಕ್ಕೆ ಸರಿದೂಗುವಂಥ ಶಬ್ದ ಸಂಸ್ಕೃತದಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲ. 
ಅರಿವು ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ "ಪ್ರಜ್ಞೆ; ಶಬ್ದ ಬಳಸಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಇದು ಅರಿವಿಗೆ 
ಸರಿದೂಗುವ ಶಬ್ದ ಅಲ್ಲ! ಇಂಥ ಸೂಕ್ಷ್ಮತೆಗಳನ್ನು ಪರಿಗಣಿಸುವ ವಚನ ಸಂಪುಟಗಳನ್ನು 
ಹೊರತರುವುದರ ಕಡೆಗೆ ಗಮನ ಹರಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. ಆದ್ದರಿ೦ದ ಶೀಘ್ರವೇ ವಚನತಜ್ಞರ 
ಸಮಿತಿಯೊಂದನ್ನು ರಚಿಸಬೇಕು. ವಚನಗಳ ಮೂಲ ಅರ್ಥವನ್ನು ಕಡೆಗಣಿಸಿ ಅಪಾರ್ಥ 
ಕಲ್ಪಿಸುವಂಥ ದೋಷಗಳೊಂದಿಗೆ ಕಾಗುಣಿತ ದೋಷಗಳನ್ನೂ ಸರಿಪಡಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ 
ಮೂರನೇ ಪರಿಷ್ಕೃತ ಮುದ್ರಣ ಹೊರತರುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಸಂಪುಟಗಳು ಹಳೆಮಾದರಿಯಲ್ಲೇ ಪ್ರಕಟವಾಗಬೇಕೋ ಅಥವಾ ಬೈಬಲ್ಲ 
ಮಾದರಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟವಾಗಬೇಕೋ ಎಂಬುದು ದೊಡ್ಡ ಸವಾಲಲ್ಲ. ದೋಷ 
ಸರಿಪಡಿಸುವುದೇ ದೊಡ್ಡ ಸವಾಲಾಗಿದೆ. ಆಧುನಿಕ ಬದುಕು, ತಂತ್ರಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ಯುವ 
ಓದುಗರನ್ನು ಗಮನದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ಬೈಬಲ್‌ ಮಾದರಿ ಅನುಸರಿಸುವುದು 
ಔಚಿತ್ಯಪೂರ್ಣವಾದುದು. ಹಳೆಯ 15 ಸಂಪುಟಗಳನ್ನು ಬೈಬಲ್‌ ಮಾದರಿಯಲ್ಲಿ ಎರಡೇ 
ಸಂಪುಟಗಳಿಗಿಳಿಸಬಹುದು. ಎರಡೂ ಮಾದರಿಗಳಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಪ್ರಕಟಿಸಬಹುದು. 

ಬಸವಾದಿ ಶರಣರು ನಮ್ಮ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ನಾಯಕರು. ಮಹಾರಾಷ್ಟ್ರಕ್ಕೆ ಶಿವಾಜಿ ಹೇಗೋ 
ಹಾಗೆ ಕರ್ನಾಟಕಕ್ಕೆ ಬಸವಣ್ಣ. ವಚನಗಳು ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಪ್ರತೀಕ. ವಚನ ಸಂಪುಟಗಳು 
ಬಂದ ನಂತರ, ಕಳೆದ 20 ವರ್ಷಗಳ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ವಚನ ಅಭ್ಯಾಸಿಗಳ ಸಂಖ್ಯೆ 
ಬಹಳವಾಗಿದೆ. ಇನ್ನು ಮುಂದೆ ಕೂಡ ಗಣನೀಯವಾಗಿ ಹೆಚ್ಚಾಗುವುದರಲ್ಲಿ ಸಂಶಯವಿಲ್ಲ. 


ಆ ಟ ಟ 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬಿಂಡ್ಗರ್‌ ಡ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲಂಇನಗಜು 


ಸಮಗ್ರ ವಚನಸಂಪುಟ ದೋಷ: 
ಇನ್ನಷ್ಟು ಮಾಹಿತಿ 


“ಅರಸು ಮುನಿದಡೆ ನಾಡೊಳಗಿರಬಾರದಯ್ಯಾ, 

ಗಂಡ ಮುನಿದಡೆ ಮನೆಯೊಳಗೆ ಇರಬಾರದಯ್ಯಾ, 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ 

ಜಂಗಮ ಮುನಿದಡೆ ನಾನೆಂತು ಬದುಕುವೆ?” 

(ಕನ್ನಡ ಪುಸ್ತಕ ಪ್ರಾಧಿಕಾರದ ಸಮಗ್ರ ವಚನಸಂಪುಟ, 
ದ್ವಿತೀಯ ಪರಿಷ್ಕೃತ ಮುದ್ರಣ- 2001 “ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ವಚನಸಂಪುಟ'ದ 825ನೇ ವಚನ. ಸಂಪಾದಕರು: ಡಾ. ಎಂ.ಎಂ. 
ಕಲಬುರ್ಗಿ) 


ರಾಜನಿಗೆ ಯಾರ ಮೇಲಾದರೂ ಕೋಪ ಬಂದರೆ ಅವರು ಆ 
ರಾಜನ ಆಳ್ವಿಕೆ ಇರುವ ದೇಶ ಬಿಟ್ಟು ದೇಶಾ೦ತರ ಹೋಗಬೇಕು. 
ಗಂಡ ಹೆ೦ಡತಿಯ ಮೇಲೆ ಸಿಟ್ಟಿಗೆ ಬಂದರೆ ಆಕೆ ಆ ಗಂಡನ 
ಮನೆಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಹೋಗಬೇಕು! ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ 
ಜ೦ಗಮನಿಗೆ ಸಿಟ್ಟಾದರೆ ನಾನು ಹೇಗೆ ಬದುಕಬಲ್ಲೆ? ಎಂದು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ದೇವರಲ್ಲಿ ಮೊರೆಯಿಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ರಾಜನ 
ಕೋಪಕ್ಕೆ ಗುರಿಯಾದವರು ಏನು ಮಾಡಬೇಕು ಮತ್ತು ಗಂಡನ 
ಸಿಟ್ಟಿಗೆ ಗುರಿಯಾದವರು ಏನು ಮಾಡಬೇಕು ಎಂಬುದನ್ನು 
ತಿಳಿಸುವ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಜಂಗಮ ಸಿಟ್ಟಾದಾಗ ತಾನು ಬದುಕುವ 
ಪರಿ ಎಂತು ಎಂದು ದೇವರಿಗೆ ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 

ಈ ವಚನವನ್ನು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಿಸುವ ಎಚಾರ ನಂತರ ಇರಲಿ. 
ಈ ವಚನದಲ್ಲಿನ ದೊಡ್ಡ ಸಮಸ್ಯೆ ಎಂದರೆ ಹೆಂಡತಿಯಾದವಳು 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೆಂಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಉಂಖನಗಳು 


ಗಂಡನ ಮನೆ ಬಿಟ್ಟಿ ಎಲ್ಲಿಗೆ ಹೋಗಬೇಕು? ಎನ್ನುವುದು. ವಚನಕಟ್ಟುಗಳಲ್ಲಿನ ಇಂಥ 
ಆಭಾಸಕರವಾದ ಸಾಲುಗಳನ್ನು ಇತರ ಮೂಲ ಮಾತೃಕೆಗಳೊಂದಿಗೆ ತಾಳೆ ಹಾಕದೆ 
ಇದ್ದಾಗ, ಅಥವಾ ತಾಳೆ ಹಾಕಿಯೂ ಸಮಂಜಸವಾದುದನ್ನು ಆಯ್ಕೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳದೆ 
ಇದ್ದಾಗ ಜನಮನದಲ್ಲಿ ಅಪಾರ್ಥವಾಗದೆ ಬೇರೆ ದಾರಿ ಇಲ್ಲ. 


“ಗ೦ಡ ಮುನಿದಡೆ ಮನೆಯೊಳಗೆ ಇರಬಾರದು' ಎ೦ಬ ಸಾಲು ಶಿ.ಶಿ. ಬಸವನಾಳ 
ಅವರು 1951ರಲ್ಲಿ ಸಂಪಾದಿಸಿದ "ಬಸವಣ್ಣನವರ ಷಟ್‌ಸ್ಥಳದ ವಚನಗಳು' ಗಂಥದಲ್ಲಿ 
ಬಳಸಿದ ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ "ಗ೦ಡ ಮುನಿದರೆ ಹೆಂಡತಿಗೆ ಇರಬಾರದಯ್ಯಾ' ಎಂದಾಗಿದೆ. 
ಡಾ.ಆರ್‌.ಸಿ. ಹಿರೇಮಠ ಅವರು 1968ರಲ್ಲಿ ಸಂಪಾದಿಸಿ ಕರ್ನಾಟಕ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯ 
ಪ್ರಕಟಿಸಿದ "ಭಕ್ತಿಭಂಡಾರಿ ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಚನಗಳು' ಗ್ರಂಥದಲ್ಲಿ ಅದೇ ಸಾಲು "ಗಂಡ 
ಮುನಿದಡೆ ಹೆಂಡತಿಗೆ ಇರಬಾರದಯ್ಯಾ' ಎಂದಿದೆ. ಈ ಯಾವ ಸಾಲುಗಳೂ 
ಹೆಂಡತಿಯಾದವಳಿಗೆ ನ್ಯಾಯ ಒದಗಿಸುವಂಥವುಗಳಾಗಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಆರ್‌.ಸಿ. ಹಿರೇಮಠ 
ಅವರು ಪಾಠಾಂತರಗಳನ್ನು ಕೂಡ ಮುದ್ರಿಸಿ ಮಹದುಪಕಾರ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಅಲ್ಲಿ 
“ಹೆಂಡತಿಗೆ' ಎಂಬಲ್ಲಿ “ಹೆ೦ಡತಿಯಾಗಿ' ಎ೦ಬ ಪಾಠಾ೦ತರವೂ ಇದೆ. ಅದನ್ನು 
ಬಳಸಿಕೊಂಡಾಗ ಆ ಸಾಲು "ಗಂಡ ಮುನಿದಡೆ ಹೆಂಡತಿಯಾಗಿ ಇರಬಾರದು' ಎಂದಾಗಿ 
ಮಹತ್ವಪೂರ್ಣವಾದ ಅರ್ಥವನ್ನು ಸ್ಫುರಿಸುತ್ತದೆ. ಅವಳು ಆ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಮಕ್ಕಳಿಗೆ 
ತಾಯಿಯಾಗಿ, ಅತ್ತೆ-ಮಾವರಿಗೆ ಸೊಸೆಯಾಗಿ, ಮೈದುನರಿಗೆ ಮತ್ತು ನಾದಿನಿಯರಿಗೆ 
ಅತ್ತಿಗೆಯಾಗಿ ಇರಬಹುದು. ಆದರೆ ಕೋಪಗೊಂಡ ಗಂಡನ "ಹೆಂಡತಿ'ಯಾಗಿ 
ಇರಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ ಎ೦ದು ಈ ಸಾಲು ಧ್ವನಿಸುತ್ತಿದೆ. ಈ ನಿಜಾರ್ಥವನ್ನು ಕ೦ಡುಕೊಳ್ಳದಿದ್ದರೆ 
ಜನ ಈ ವಚನವನ್ನು “ಮಹಿಳಾ ವಿರೋದಿ' ಎಂದು ಭಾವಿಸುವುದರಲ್ಲಿ ಸಂಶಯವಿಲ್ಲ. 
ಇಂಥ ತಪ್ಪುಗಳನ್ನು ಕೂಡ ತಿದ್ದಿಕೊಳ್ಳುವುದರ ಮೂಲಕ ಎಲ್ಲ 15 ಸಂಪುಟಗಳನ್ನು 
ಪರಿಷ್ಕರಿಸಿ ಮುದ್ರಿಸುವುದು ತುರ್ತು ಅಗತ್ಯವಾಗಿದೆ. 

“ಮರೆಯಲಾಗದು ಹರಿಯ? ಮರೆಯಲಾಗದು ಬ್ರಹ್ಮನ? 

ಮರೆಯಲಾಗದು ತೆತ್ತೀಸಕೋಟಿ ದೇವರ್ಕಳ? 

ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ಮರೆಯಲಹುದು?” 

(ಇದು ಕನ್ನಡ ಪುಸ್ತಕ ಪ್ರಾಧಿಕಾರದ ದ್ವಿತೀಯ ಪರಷ್ಕತ ಮುದ್ರಣ "ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ವಚನಸಂಪುಟ'ದ 552 ನೇ ವಚನ. ಸಂಪಾಕರು: ಡಾ. ಎಂ.ಎಂ. ಕಲಬುರ್ಗಿ) 

“ಮಜ*ಯಲಾಗದು ಹರಿಯ; ಮಜ್‌ಯಲಾಗದು ಬ್ರಹ್ಮನ! 

ಮಂ*ಯಲಾಗದು ತೆತ್ತೀಸಕೋಟಿ ದೇವರ್ಕಳ! 


ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ಮಣಯಲಿಹುದು!” 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಕ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಣನಗಚು 


(1968ರಲ್ಲಿ ಬಸವೇಶ್ವರ 8ನೆಯ ಶತಮಾನೋತ್ಸವ ಸಮಿತಿ, ಬೆಂಗಳೂರು ಪ್ರಕಟಿಸಿದ 
ಪರಿಷ್ಕೃತ ಮೂರನೆಯ ಮುದ್ರಣ -1968 "ಬಸವಣ್ಣನವರ ಷಟ್‌ಸ್ಥಳದ ವಚನಗಳು' 
ಗಂಥದ 554ನೇ ವಚನ. ಸಂಪಾದಕರು: ಶಿ.ಶಿ. ಬಸವನಾಳ) 


"ಮಣ" ಎಂದರೆ ಆಶ್ರಯ. ಆದರೆ "ಮರೆ' ಎಂದರೆ "ಆಶ್ರಯ' ಅರ್ಥದ ಜೊತೆ 
“ಮರೆತುಬಿಡು” ಅರ್ಥವನ್ನೂ ಕೊಡುತ್ತದೆ. ಆ ಮೂಲಕ ವಚನವನ್ನು ಅರ್ಥೈಸುವಲ್ಲಿ 
ಸಂದಿಗ್ಗತೆಯನ್ನುಂಟು ಮಾಡುತ್ತದೆ. (ಈ “ಮರೆಯಲಾಗದು ಹರಿಯ' ವಚನ ಕುರಿತು 
ಡಾ. ಎಸ್‌.ಆರ್‌. ಗುಂಜಾಳ ಅವರು ಸವಿಸ್ತಾರವಾಗಿ ಬರಿದಿದ್ದಾರೆ.) 


“ಹರಿಯನ್ನು ಮರೆಯಲಿಕ್ಕಾಗದು, ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ಮರೆಯಲಿಕ್ಕಾಗದು, 33 ಕೋಟಿ 
ದೇವತೆಗಳನ್ನು ಮರೆಯಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಆದರೆ ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರನ್ನು 
ಮರೆಯಬಹುದು' ಎಂಬ ಅರ್ಥವನ್ನು ಕಲಬರ್ಗಿಯವರ ಸಂಪಾದನೆಯ ವಚನ 
ಕೊಡುವುದರಿಂದ ವರಾದ್ವಿರ “ಹರಿ ಸರ್ವೋತ್ರಮು' ಎಂಬ ವಾದವನ್ನೇ 
ಮಂಡಿಸಿದಂತಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ರೇಫೆ (ರ) ಬದಲಿಗೆ ಮೂಲದ ಶಕಟರೇಫೆ (ಅ) ಇಟ್ಟರೆ 
ಈ ಗೊ೦ದಲ ನಿವಾರಣೆಯಾಗುತ್ತದೆ. ಆಗ ಆ ವಚನದ ಅರ್ಥ “ಹರಿಯನ್ನು 
ಆಶ್ರಯಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು, ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ಆಶ್ರಯಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು, 33 ಕೋಟಿ ದೇವತೆಗಳನ್ನೂ 
ಆಶ್ರಯಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಆಶ್ರಯಕ್ಕಾಗಿ ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸ೦ಗಮದೇವರುಂಟು' ಎ೦ಬ ಅರ್ಥ 
ಸ್ಫುರಿಸುತ್ತದೆ. ಈ ಗೊಂದಲವನ್ನು ಆಹ್ವಾನಿಸಬಾರದು ಎಂಬ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಶಿ.ಶಿ. 
ಬಸವನಾಳ ಅವರು ಶಕಟರೇಫೆಯನ್ನು ತೆಗೆದಿಲ್ಲ. ಇಂಥ ಸಮಸ್ಯೆಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಅವರು 
ಸಂಪಾದನಾ ಗ್ರಂಥದ ಮೊದಲ ಮುದ್ರಣದ (1951) ಪ್ರಸ್ತಾವನೆಯಲ್ಲೇ ವಿವರಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
63 ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ ಬರೆದ ಎಚ್ಚರಿಕೆಯ ನುಡಿಗಳು ಸಾಧ್ಯವಾದಷ್ಟು ಶುದ್ಧವಾದ ಸಮಗ್ರ 
ವಚನಸಂಪುಟಗಳ ಮೂರನೇ ಮುದ್ರಣಕ್ಕೆ ಉಪಯುಕ್ತವಾಗಿವೆ. ಕಾಲದ ಕಟ್ಟಳೆಗೆ ಸಿಕ್ಕಿ 
ಅವರ ಗ್ರಂಥದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಕೆಲವು ಕಡೆ ದೋಷಗಳು ಉಳಿದುಕೊಂಡಿವೆ. ಆ ದೋಷಗಳಿಗೆ 
ಕಾರಣ ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ದೊರೆತ ತಾಡೋಲೆ ವಚನಕಟ್ಟುಗಳೇ ಕಾರಣ. ಮೂಲಮಾತೃಕೆಗಳ 
ಸಹಾಯವಿಲ್ಲದೆ ಹೊಸ ಅಕ್ಷರಗಳನ್ನಾಗಲೀ, ಶಬ್ದಗಳನ್ನಾಗಲೀ ಸೇರಿಸಬಾರದು ಎಂಬುದಕ್ಕೆ 
ಶಿ.ಶಿ. ಬಸವನಾಳರು ಬದ್ಧರಾಗಿದ್ದರು. ಹಿ೦ದಿನ ಶತಮಾನಗಳ ಪಟ್ಟಭದ್ರ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಗಳು 
ಬುದ್ಧ್ಯಾಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಶರಣರ ವಚನಕಟ್ಟುಗಳಲ್ಲಿ ಅಕ್ಷರಗಳನ್ನು, ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ಮತ್ತು 
ಸಂಸ್ಕೃತ ವಾಕ್ಯಗಳನ್ನು ಸೇರಿಸಿದ್ದರ ಕಡೆಗೆ ಅವರು ಗಂಭೀರವಾಗಿ ಆಲೋಚಿಸಿದ್ದರೆ ಬಹುಶಃ 
ನಂತರದ ವಚನಗ್ರಂಥಗಳ ಪ್ರಕಟನೆಗಳಲ್ಲಿ ಭಾರಿ ಬದಲಾವಣೆಯಾಗುತ್ತಿತ್ತು! ಅದೇನೇ 
ಇದ್ದರೂ ವಚನಗಳಲ್ಲಿನ ಸಾಲುಗಳ ಜೋಡಣಾ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ಹೊಸರೂಪ ಕೊಟ್ಟು ಅವುಗಳ 
ಮೂಲಕ್ಕೆ ಬದ್ಧ ರಾಗಿದ್ದ ಸೂಕ್ಷ್ಮ ದೃಷ್ಟಿಕೋನದವರು ಅವರು. 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೆಣಉನಗಟು 


"ಉರೆ ತಾಗಿದ ಮೃಗವು ಒಂದಡಿಯನಿಡುವುದೆ?' ಎಂಬುದು ಕಲಬುರ್ಗಿ ಅವರು 
ಸಂಪಾದಿಸಿದ ಸಂಪುಟದ 793ನೇ ವಚನದ ಮೊದಲ ಸಾಲು. "ಉರೆ' ಎಂದರೆ “ಅತಿಶಯ' 
ಅಥವಾ "ಬಹಳ' ಎ೦ದು ಅರ್ಥವಾಗುತ್ತದೆ. ಆ ಅರ್ಥ ಈ ವಚನದ ಆಶಯಕ್ಕೆ 
ಹೊಂದಿಕೊಳ್ಳುವುದಿಲ್ಲ. "ಉರೆ' ಶಬ್ದವನ್ನು "ಉರಿ' ಎ೦ದು ಓದಿಕೊಂಡರೆ ಜ್ವಾಲೆ ಎಂದು 
ಅರ್ಥವಾಗುತ್ತದೆ. ಓದುಗರು ಸಹಜವಾಗಿ "ಉರಿ' ಎಂದೇ ಅರ್ಥೈಸುತ್ತಾರೆ. 

"ಉಣೆ ತಾಗಿದ ಮೃಗವು ಒಂದಡಿಯನಿಡುವುದೆ, ಅಯ್ಕಾ?' ಎಂಬದು ಶಿ.ಶಿ. 
ಬಸವನಾಳ ಅವರ ಗ್ರಂಥದ 795ನೇ ವಚನದ ಮೊದಲ ಸಾಲು. "ಉಳೆ” ಎಂದರೆ ಪಶು- 
ಪಕ್ಷಿಗಳನ್ನು ಹಿಡಿಯುವ ಬಲೆ ಎಂದು ಬಸವನಾಳ ಅವರು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಬಲೆಗೆ ಬಿದ್ದ 
ಷಾ )ಿಗವು ಒಂದು ಅಡಿ ಕೂಡ ಮುಂದೆ ಹೋಗಲು ಸಾಧ್ಯವೆ? ಎಂಬುದು ಆ ವಾಕ್ಯದ 
ಅರ್ಥ. ಆದರೆ ಶಕಟರೇಫೆ (ಅ) ತೆಗೆಯುವುದರಿಂದ ಇಹ ಉಾಗುವುಡು 
ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿದೆ. 


“ಎಣ್‌ದರೆ ನೆನೆಯದು ಮಜ್‌ದರೆ ಬಾಡದು; 

ಹುರುಳಿಲ್ಲ ಹುರುಳಿಲ್ಲ ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆ! 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಯ್ಯಾ, 

ಜಂಗಮಕ್ಕೆಜ್‌ದರೆ ಸ್ಥಾವರ ನೆನೆಯಿತ್ತು!” 

ಎಂಬುದು ಬಸವನಾಳರ ಸಂಪಾದನೆಯಲ್ಲಿನ 199ನೇ ವಚನ. ಆದರೆ “ನನೆಯದು' 
ಎದು ಎ೦ಬ ಪಾಠಾ೦ತರವನ್ನೇ ಆರ್‌.ಸಿ. ಹಿರೇಮಠ ಅವರು ತಾವು ಸಂಪಾದಿಸಿದ ಈ 
ವಚನದಲ್ಲಿ ಬಳಸಿದ್ದಾರೆ. ಆಗ ಆ ವಚನದ ಸಾಲು "ಎರೆದಡೆ ನನೆಯದು ಮರೆದಡೆ 
ಬಾಡದು' ಎಂದಾಗುವುದು. ಇದೇ ಸರಿಯಾದ ಕ್ರಮ. “ನನೆ' ಶಬ್ದಕ್ಕೆ “ಮೊಗ್ಗು. ಅರಳು, 
ಹೂವು ಮತ್ತು ಒದ್ದೆಯಾಗು' ಎಂಬ ಅರ್ಥಗಳಿವೆ. “ನೆನೆ'ಗೆ “ಸ್ಮರಿಸು, ಚಿ೦ತಿಸು ಮತ್ತು 
ಒದ್ದೆಯಾಗು' ಎ೦ಬ ಅರ್ಥಗಳಿವೆ. "ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ನೀರು ಹಾಕಿದಾಗ ಅದು ಅರಳುವುದಿಲ್ಲ. ನೀರು 
ಹಾಕದೆ ಇದ್ದರೆ ಬಾಡುವುದಿಲ್ಲ” ಎಂಬುದೇ ಸರಿಯಾದ ಅರ್ಥ. ಇದನ್ನು ಗಹಿಸಿದ ಆರ್‌.ಸಿ. 
ಹಿರೇಮಠ ಅವರು “ನನೆ' ಶಬ್ದವನ್ನೇ ಬಳಸಿದ್ದಾರೆ. 


“ಲಿಂಗ ಜಂಗಮ ಒಂದೆ ಎಂದು ನಂಬಿದ ಬಳಿಕ 

ಅವರಂಗನೆಯರು ಲಿಂಗದ ರಾಣಿವಾಸ; 

ಅಲ್ಲಿಯೂ ಮೇಳ, ಇಲ್ಲಿಯೂ ಮೇಳ, 

ಚೌಡೇಶ್ವರಿಯಲ್ಲಿಯೂ ಮೇಳ! 

[ಮಾತೆ]ಯೆಂಬ ಭಾವ ತಪ್ಪಿ ಅಪ್ಪಿದವರ 

ತಲೆಯ ಕೊಂಬ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ.” 

ಎ೦ಬುದು ಬಸವನಾಳರ ಸಂಪಾದನೆಯಲ್ಲಿನ 642ನೇ ವಚನ. 
ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಕೇಣನಗಟು 


ತಾಡೋಲೆಯ ಪ್ರತಿಯೊಂದರಲ್ಲಿ ಇದ್ದ “ಮೊಲೆಯಂಬ ಭಾವ ತಪ್ಪಿ ಅಪ್ಪಿದವರ' 
ಬದಲಿಗೆ “ಮಾತೆ]ಯೆಂಬ ಭಾವ ತಪ್ಪಿ ಅಪ್ಪಿದವರ' ಎಂದು ಬರೆದಿದ್ದಾ ರೆ. 

“ಮೊಲೆಯಂಬ ಇದನ್ನು "ಮೊಲೆಯೆಂಬ' ಎಂದು ತಿಳಿಯುವುದು ಸ್ವಾಭಾವಿಕವೇ 
ಆಗಿದೆ. ಆದರೆ “ಮೊಲೆ' ಎಂಬುದು ಮಾತೆಯ ಚಿಹ್ನವಾದಂತೆ ಕಾಂತೆಯ ಲಕ್ಷಣವೂ 
ಆಗಬಹುದಾಗಿದೆ. ಇಲ್ಲಿ "ಮಾತೆ' ಎಂಬ ಭಾವನೆ ಅವಶ್ಯಕವೆಂದು ಯಾರಿಗಾದರೂ 
ತೋರಬಹುದಾಗಿರುವುದರಿಂದ ಈ ಭಾಗವನ್ನು ಶ್ರೀ ಹಳಕಟ್ಟಯವರ ಸಂಸ್ಕರಣದಲ್ಲಿ 
“ಮಾತೆಯೆಂಬ' ಎಂದು ಮುದ್ರಿತವಾದುದು ಸರಿ ಎಂದೇ ಹೇಳಬಹುದು” ಎಂದು ಶಿ.ಶಿ. 
ಬಸವನಾಳ ಅವರು ತಮ್ಮ ಸಂಪಾದನೆಯ ಪ್ರಸ್ತಾವನೆಯಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಅವರು ಗ್ರಹಿಸಿದ 
ಅರ್ಥ ಸರಿಯಾಗಿಯೇ ಇದೆ. ಆದರೆ ಆರ್‌.ಸಿ. ಹಿರೇಮಠ ಅವರು ತಮ್ಮ ಸಂಪಾದನೆಯಲ್ಲಿ 
“ಮೊಲೆಯುಂಬ ಭಾವ ತಪ್ಪಿ ಅಪ್ಪಿದವರ' ಎಂದು ಸರಿಯಾಗಿ ಬಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
“ಮೊಲೆಯುಂಬ' ಪದ ಇನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚು ಅರ್ಥಗರ್ಭಿತವಾಗಿದ್ದು, ವಚನದ ಮುಂದಿನ 
ಸಾಲಿನಲ್ಲಿನ “ತಲೆಯ ಕೊಂಬ'ಕ್ಕೆ ಅನುಪ್ರಾಸವಾಗುವುದರಿ೦ದ ವಚನದ ಸೌಂದರ್ಯವೂ 
ಹೆಚ್ಚುತ್ತದೆ. “ಮಾತೆಯೆಂಬ' ಭಾವಕ್ಕಿಂತಲೂ “ಮೊಲೆಯುಂಬ' ಭಾವದಲ್ಲಿ ಮಗುವಿನ 
ಪರಿಶುದ್ಧವಾದ ಮುಗ್ಧತೆ ಇದೆ. 'ಮಾತೆಯೆಂಬ' ಎನ್ನುವ ಪದದಲ್ಲಿ ಪ್ರೌಢಾವಸ್ಥೆಯ 
ಸದ್ಭಾವನೆ ಇದೆ ಹೊರತಾಗಿ ಮಗುವಿನ ಮುಗ್ಧತೆ ಇಲ್ಲ. "ಮೊಲೆಯಂಬ' ಮತ್ತು 
"ಮೊಲೆಯೆಂಬ' ಎನ್ನುವುದು “ಮೊಲೆಯುಂಬ' ಆದಾಗ ವಚನದ ಅರ್ಥ 
ಎಸ್ತಾರಗೊಳ್ಳತೊಡಗುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಅನೇಕ ಕಡೆಗಳಲ್ಲಿ ಎಂ.ಎಂ. ಕಲಬುರ್ಗಿ ಅವರು 
ಆರ್‌.ಸಿ. ಹಿರೇಮಠ ಅವರನ್ನು ಅನುಸರಿಸಿದ್ದು ಸಮಾಧಾನಕರವಾಗಿದೆ. ಈ ಪ್ರಕಾರದಲ್ಲಿ 
ಕೂಡ ಇನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚಿನ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಸಮಗ್ರ ವಚನಸ೦ಪುಟಗಳಲ್ಲಿನ ಪರಿಷ್ಠರಣಗೊಳ್ಳಬೇಕಿದೆ. 


ಅನೇಕ ವಚನಗಳು ಕಾಗುಣಿತ ದೋಷಗಳಷ್ಪೇ ಅಲ್ಲದೆ ಅಪೂರ್ಣವಾಗಿಯೂ 
ಪ್ರಕಟವಾಗಿವೆ. 

“ಎನ್ನ ನಾಲಗೆಗೆ ಬಪ್ಪ ರುಚಿ ನಿಮಗರ್ಷಿತ, 

ಎನ್ನ ನಾಸಿಕಕ್ಕೆ ಬಪ್ಪ ಪರಿಮಳ ನಿಮಗರ್ಪಿತ, 

ಎನ್ನ ಕಾಯಕ್ಕೆ ಬಪ್ಪ ಸುಖ ನಿಮಗರ್ಷಿತ, 

ಚೆನ್ನಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನಯ್ಯಾ, 

ನಿಮಗರ್ಪಿಸದ ಮುನ್ನ ಮುಟ್ಟಲಮ್ಮೆನಯ್ಯಾ.” 

ಎಂಬುದು ದ್ವಿತೀಯ ಪರಿಷ್ಕೃತ ಸಂಪುಟಗಳಲ್ಲಿನ ಶಿವಶರಣೆಯರ ವಚನಸಂಪುಟ 
ದಲ್ಲಿನ ಅಕ್ಕಮಹಾದೇವಿಯ 100ನೇ ವಚನ. (ಸಂಪಾದಕರು: ಡಾ. ವೀರಣ್ಣ ರಾಜೂರ) 

"ಎನ್ನ ಕರಣಕ್ಕೆ ಬಪ್ಪ ಶಬ್ದ ನಿಮಗರ್ಷಿತ' ಮತ್ತು "ಎನ್ನ ನೇತ್ರಕ್ಕೆ ಬಪ್ಪ ರೂಪು ನಿಮಗರ್ಪಿತ' 
ಎ೦ಬ ಮೂರು ಮತ್ತುನಾಲ್ಲನೇ ಸಾಲುಗಳು ಈ ವಚನದಿ೦ದ ಮಾಯವಾಗಿವೆ. 
ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಖೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೀಣನಗಟು 


“ಪಚ್ಚೆಯ ನೆಲೆಗಟ್ಟು, ಕನಕದ ತೋರಣ, ವಜ್ರದ ಕ೦ಬ, 

ಪವಳದ ಚಪ್ಪರವಿಕ್ಕಿ, ಮುತ್ತು ಮಾಣಿಕದ ಮೇಲುಕಟ್ಟ ಕಟ್ಟಿ, 

ಮದುವೆಯ ಮಾಡಿದರು, ಎಮ್ಮವರೆನ್ನ ಮದುವೆಯ ಮಾಡಿದರು. 

ಚೆನ್ನಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನನೆಂಬ ಗ೦ಡ೦ಗೆನ್ನ ಮದುವೆಯ ಮಾಡಿದರು.” 

ಶಿವಶರಣೆಯರ ಸಂಪುಟದಲ್ಲಿನ ಅಕ್ಕಮಹಾದೇವಿಯ 276ನೇ ವಚನವಿದು. ಈ 
ವಚನದಲ್ಲಿನ 5ನೇ ಸಾಲು "ಕಂಕಣ ಕೈಧಾರೆ ಸ್ಥಿರ ಶೇಶೆಯನಿಕ್ಕಿ' ಎಂಬುದು 
ಮಾಯವಾಗಿದೆ. ಇಂಥ ಅನೇಕ ತಪ್ಪುಗಳು ವಚನಸ೦ಪುಟಗಳಲ್ಲಿವೆ. 


15ನೇ ವಚನಸಂಪುಟವಾದ “ವಚನ ಪರಿಭಾಷಾಕೋಶ'ವನ್ನು ಡಾ. ಎನ್‌.ಜಿ. 
ಮಹಾದೇವಪ್ಪ ಅವರು ಸಂಪಾದಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಅದರಲ್ಲಿ ಅವರು ವೀರಶೈವಕ್ಕೆ ಕೊಟ್ಟ ಅರ್ಥ 
ಹೀಗಿದೆ. ವೀರಶೈವ: ವೀರಶೈವನಾದವನಿಗೆ ಅಷ್ಟಾವರಣ, ಷಟ್‌ಸ್ಮಲ, ಪಂಚಾಚಾರಗಳ 
ಆಚರಣೆ ಅವಶ್ಯಕ. ವೀರಶೈವನು ವೈದಿಕ ಸಂಪ್ರದಾಯದ ಯಜ್ಞಗಳನ್ನು ಆಚರಿಸುವುದಿಲ್ಲ. 
ಗಾಯತ್ರಿ ಮಂತ್ರವನ್ನು ಜಪಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಅವನಿಗೆ ವರ್ಣಾಶ್ರಮ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ 
ನಂಬಿಕೆಯಿಲ್ಲ. ಗುಡಿಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಷ್ಠಿತವಾಗಿರುವ ಮೂರ್ತಿಗಳನ್ನು ಆರಾಧಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಹಿಂದೆ 
ಅನೇಕ ಸಾರಿ ಪುನರ್ಜನ್ಮವೆತ್ತಿದ್ದರೂ ವೀರಶೈವನಾದಮೇಲೆ ಪುನರ್ಜನ್ಮಎಲ್ಲ. ಬೇರೆ 
ಜಾತಿಯವರೂ ವೀರಶೈವರಾಗಬಹುದು. 


ಹೀಗೆ ಮಹಾದೇವಪ್ಪನವರು ವೀರಶೈವವನ್ನು ಅರ್ಥೈಸುತ್ತಾರೆ. ಈ ವಚನಪರಿಭಾಷಾ 
ಕೋಶದಲ್ಲಿ “ಲಿಂಗಾಯತ' ಪದಕ್ಕೆ ಅರ್ಥವನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿಲ್ಲ! ಅವರು ವೀರಶೈವಕ್ಕೆ ಕೊಟ್ಟ 
ಅರ್ಥವೇ "ಲಿಂಗಾಯತ'ದ ಅರ್ಥ ಆಗಿರುವುದರಿಂದ ಬಿಟ್ಟಿರುವ ಸಾಧ್ಯತೆಗಳಿವೆ. ಆದರೆ 
2004ರಲ್ಲಿ ಅವರು ಬರೆದ "ವಚನೋಕ್ತ ಲಿಂಗಾಯತ ಮತ್ತು ಆಗಮೋಕ್ತ ವೀರಶೈವ” 
ಪುಸ್ತಿಕೆಯಲ್ಲಿ “ವಚನಗಳ ಲಿಂಗಾಯತವೇ ಬೇರೆ, ಆಗಮಗಳ ವೀರಶೈವವೇ ಬೇರೆ. ಅಷ್ಟೇ 
ಅಲ್ಲ, ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಲಿಂಗಾಯತವಿದೆ, ವೀರಶೈವವಿಲ್ಲ. ಆಗಮಗಳಲ್ಲಿ ವೀರಶೈವವಿದೆ, 
ಲಿಂಗಾಯತವಿಲ್ಲ.” ಎಂದು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ವೀರಶೈವ ಕುರಿತಂತೆ ಅವರ 2004ರ 
ಎಚಾರಗಳು ಮತ್ತು ಹಿಂದೆ 2001ರಲ್ಲಿ ವಚನಪರಿಭಾಷಾಕೋಶ ಬರೆಯುವಾಗ ಇದ್ದ 
ಎಚಾರಗಳು ತದ್ವಿರುದ್ಧವಾಗಿವೆ. ಆದ್ದರಿ೦ದ ಪರಿಭಾಷಾಕೋಶದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಅನೇಕ 
ಕಡೆಗಳಲ್ಲಿ "ವಚನೋಕ್ತ ಲಿಂಗಾಯತ'ಕ್ಕೆ ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ ಬರುವ "ಆಗಮೋಕ್ತ 
ವೀರಶೈವ' ಪದಗಳನ್ನು ತೆಗೆಯುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಕಾಗುಣಿತ ಮೊದಲುಮಾಡಿ ಅನವಶ್ಯಕ ಸಂಸ್ಕೃತ ಶ್ಲೋಕಗಳು ಮುಂತಾದ ಎಲ್ಲ 
ತೆರನಾದ ತಪ್ಪುಗಳನ್ನು ವಚನತಜ್ಞರ ಸಮಿತಿ ನೇಮಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಮತ್ತು ವಚನಾಸಕ್ತರ 
ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಪರಿಹರಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಪರಿಷ್ಕರಿಸಿ ಹೊಸ ತೃತೀಯ ವಚನಸಂಪುಟ 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಂಡ್ಛರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಬೇಣನಗಚು 


ತಂದಾಗ ಮಾತ್ರ ಶರಣರೆಲ್ಲರ ಮತ್ತು ಬ. ಮರಿಶಂಕರದ್ಯಾವರು (1886), ಡಾ. ಫ.ಗು. 
ಹಳಕಟ್ಟಿ (1926), ಶಿ.ಶಿ. ಬಸವನಾಳ (1951), ಡಾ. ಆರ್‌.ಸಿ. ಹಿರೇಮಠ (1968), ಡಾ. 
ಎಲ್‌. ಬಸವರಾಜು (1990), ಡಾ. ಎಂ.ಎಂ. ಕಲಬುರ್ಗಿ ಮುಂತಾದ ವಿದ್ವಾಂಸರ ಶ್ರಮ 
ಸಾರ್ಥಕವಾಗುತ್ತದೆ. 


* ೫ ೫ 


WN ಜು ಓಟಿ NM 


. *ಗೋಹತ್ಯೆ ನಿಷೇಧ ಸುತ್ತಲಿನ ರಾಜಕೀಯ: ಬಿ. ಗಂಗಾಧರ ಮೂರ್ತಿ 


ನಮ್ಮ ಪ್ರಕಟಣೆಗಳು 


. *ಬಾಯಾರಿಕೆ (ಕಾವ್ಯ) ಡಾ. ವಿನಯಾ ರೂ 35 
(ಕರ್ನಾಟಕ ಸಾಹಿತ್ಯ ಅಕಾಡೆಮಿ, ಪು.ತಿ.ನ ಕಾವ್ಯ ಪ್ರಶಸ್ತಿ ಸೇರಿ 6 ಪ್ರಶಸ್ತಿ ಪುರಸ್ಕೃತ ಕೃತಿ) 

. ಬಿಳಿ ಮುಗಿಲ ಕೆಳಗೆ (ಕಾವು ಸಿ.ಜಿ. ಹಿರೇಮಠ ರೂ 30 

. ತುಳುಕು: (ಕಾವ್ಯ) ಎಂ.ಡಿ. ಒಕ್ಕುಂದ ರೂ 35 

. ಬಂದೂಕಿನ ಮನುಷ್ಯ (ಕಾವ್ಯ) ಡಾ. ಬಸವರಾಜ ಕುಂಬಾರ ರೂ 35 

. *ಹಕ್ಕಿಗೂಡು: (ಕಾವ್ಯ) ಪೃಥ್ವಿ ರೂ 20 


(ಗ೦ಗಮ್ಮ ಬೊಮ್ಮಾಯಿ ಅರಳು ಪ್ರತಿಭೆ ಪುರಸ್ಕೃತ ಕೃತಿ) 


. *ತತ್ರಾಣಿ: (ಕಾವ್ಯ) ಬಸವರಾಜ ಹೂಗಾರ ರೂ 30 


(ಕರ್ನಾಟಕ ಸಾಹಿತ್ಯ ಅಕಾಡೆಮಿ, ಕಡೆಂಗೋಡ್ತು, ಕಸಾಪ ದತ್ತಿ ನಿಧಿ ಪುರಸ್ಕೃತ) 


. *ಕನ್ನಡ: ರಚನಾತ್ಮಕ ಮತ್ತು ಸಮಾಜೋಭಾಷಿಕ ಅಧ್ಯಯನ: 


ಡಾ. ಬಿ.ಎಸ್‌. ಗೊರವರ ರೂ 80 
. *ಉಮರ ಖಯ್ಯಾಮನ ಪದ್ಯಗಳು ಡಾ. ಎನ್‌. ಜಗದೀಶ ಕೊಪ್ಪ ರೂ 50 
*ಗೊ೦ಬೆಯಾಟ: (ಕಾವ್ಯ) ಶಂಕರಗೌಡ ಸಾತ್ಕಾರ ರೂ 35 
. *ಬೆತ್ತಲೆ ರಸ್ತೆಯ ಕನಸಿನ ದೀಪ: (ಕೈಫಿ ಆಜ್ಮಿ ಕವಿತೆಗಳು) ಅನು: ವಿಭಾ ರೂ 40 
. *ಮುಂಡರಗಿ: ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ವಿರೋಧಿ ಹೋರಾಟ: ಹು. ಬಾ. ವಡ್ಡಟ್ಟಿ ರೂ 30 
*ಜ೦ಗಮ ಫಕೀರನ ಜೋಳಿಗೆ: (ಕಾವ್ಯ) ಆರೀಫ್‌ ರಾಜಾ ರೂ 40 


(ಕೇಂದ್ರ ಸಾಹಿತ್ಯ ಅಕಾಡೆಮಿ ಯುವ ಪ್ರಶಸ್ತಿ, ಬೇಂದ್ರೆ ಕಾವ್ಯ ಪ್ರಶಸ್ತಿ, 
ಕ.ಸಾ.ಪ. ಅರಳು ಪ್ರಶಸ್ತಿ, ಗುಲಬರ್ಗಾ ವಿ.ವಿ. ಪ್ರಶಸ್ತಿ ಪುರಸ್ಕೃತ ತ ೈತಿ) 


. ದಲಿತ ತತ್ವ ಕಂಚ ಐಲಯ್ಯ: ಅನು: ಸುಜ್ಞಾನಮೂರ್ತಿ ರೂ 60 

ಜಾತಿ ವಿನಾಶ: ಕಂಚ ಐಲಯ್ಯ: ಅನು: ಸುಜ್ಞಾನಮೂರ್ತಿ ರೂ 50 
. ನಮಗೆ ಗೋಡೆಗಳಿಲ್ಲ ಅನು: ಸುಜ್ಞಾನಮೂರ್ತಿ ರೂ 80 
. ಬಿ.ಟಿ. ಬದನೆ: ಬದುಕು ಬರಿದಾಗಿಸುವ ಕುಲಾಂತರಿ! ಸಂ. ಬಸೂ ರೂ 50 
. *ಕಡಲ ತಡಿಯ ಮನೆ: (ಕಥೆ) ಡಾ. ಸಬಿಹಾ ಭೂಮಿಗೌಡ ರೂ 50 
. *ಮುಗ್ಗಲು ಮನಸಿನ ಪದರು: (ಕಥೆ) ಎಸ್‌.ಬಿ. ಜೋಗುರ ರೂ 50 
. ಮಾಯಕಾರತಿ: (ಕಥೆ) ಶರಣಪ್ಪ ವಡಿಗೇರಿ ರೂ 50 
. *ಹರಿವ ನೀರೊಳಗಿನ ಉರಿ (ಅನುವಾದಿತ ಕಾವ್ಯ) ಎಭಾ ರೂ 60 
. ಕಾಣದಾಯಿತೋ ಊರುಕೇರಿ (ಕಥೆ) ಬಿ. ಶ್ರೀನಿವಾಸ ರೂ 60 

ಮನುಸ್ಮತಿ ಮತ್ತು ದಲಿತರು: ಜ ಹೊ ನಾ. ರೂ 50 
. *ಉರಿಯ ಪೇಟೆ: ಡಾ.ಕಾಂ.ವೆಂ. ಶ್ರೀನಿವಾಸಮೂರ್ತಿ ರೂ 60 
. ಕೋಮುವಾದಿ ಕಾರ್ಯಾಚರಣೆ*: ದಲಿತ ಪ್ರತಿಸ್ಪಂದನೆ ಸಂ: ಆನ೦ದ ತೇಲ್ತುಂಬ್ಡೆ 

ಅನು, ಸಂಯೋಜನೆ: ಬಿ.ಗಂಗಾಧರಮೂರ್ತಿ, ಶಿವಸುಂದರ ರೂ 140 
. *ಗೀತಾ ನಾಗಭೂಷಣ: ಮಹಿಳಾ ಮಾರ್ಗ, ಸಂ. ಕೆ. ಷರೀಫಾ, ಬಸೂ ರೂ 80 


. ಕೋರೆಗಾಂವ ಕದನ: ದಲಿತ ದಿಗ್ವಿಜಯ 


ಸುಧಾಕರ ಖಾಂಬೆ ಅನು: ಡಾ. ಸಿದ್ರಾಮ ಕಾರಣಿಕ ರೂ 50 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಂಡ್ಚರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ನೇಣನಗಚು 


28. 


*ಯಾರೂ ನೆಡದ ಮರ: (ಕಾವ್ಯ) ಗಣೇಶ ಹೊಸ್ಮನೆ 


(ಕಣವಿ ಕಾವ್ಯ ಪ್ರಶಸ್ತಿ, ಪುತ್ತೂರು ಕನ್ನಡ ಸಂಘದ ಪ್ರಶಸ್ತಿ ಪುರಸ್ಕೃತ ಕೃತಿ) 


. ಜೀವ ಮಿಡಿತದ ಸದ್ದು (ಕಾವ್ಯ) ವಿಭಾ 


(ಡಿ.ಎಸ್‌. ಕರ್ಕಿ, ಕಸಾಪ ಮಲ್ಲಿಕಾ ದತ್ತಿನಿಧಿ, ಕರ್ನಾಟಕ ವಿದ್ಯಾವರ್ಧಕ ಸಂಘದ 
ರತ್ನಮ್ಮ ಹೆಗ್ಗಡೆ, ಹರಿಹರ ಶ್ರೀ ಪ್ರಶಸ್ತಿ ಪುರಸ್ಕೃತ ಕೃತಿ) 


. *ಮನುಷ್ಯರನ್ನು ಹುಡುಕುತ್ತಾ (ಕಥೆ) ಗಾಯಕವಾಡ ಅನು: ವಿಜಯ ಕಾಂಬಳೆ 
. *ತೆರೆದರಷ್ಟೆ ಬಾಗಿಲು: (ಕಾವ್ಯ ಡಿ.ಎಸ್‌. ರಾಮಸ್ವಾಮಿ 


(2010ರ ವಿಭಾ ಸಾಹಿತ್ಯ ಪ್ರಶಸ್ತಿ ಪುರಸ್ಕೃತ ಕೃತಿ) 


. *ದಲಿತತ್ವ ಅಕ್ಷರವಾಗದ ಆತ್ಮಕಥಾನಕ: ಡಾ. ಕಾಂ.ವೆಂ.ಶ್ರೀನಿವಾಸಮೂರ್ತಿ 


(ಕಸಾಪದ ಎಲ್‌. ಬಸವರಾಜು ದತ್ತಿನಿಧಿ, ದಸಾಪ ಪ್ರಶಸ್ತಿ ಪುರಸ್ಕೃತ) 


. *ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂಗತಿ: ಡಾ. ಪ್ರಕಾಶ ಗ. ಖಾಡೆ 
. *ಅಸಮಾನ ಭಾರತ: ಸಂ. ಡಾ. ಅನುಪಮಾ, ಡಾ. ಕೃಷ್ಣ ಐಜೂರ್‌ 
. ಅಮೆರಿಕಾ ಆ ಮುಖ: (ಪ್ರವಾಸ ಕಥನ) ಡಾ. ಸಿ.ಎಸ್‌. ದ್ವಾರಕಾನಾಥ್‌ 


(ದಸಾಪ ಪ್ರಶಸ್ತಿ ಪುರಸ್ಕೃತ) 


. ಇಲ್ಲಿ ಯಾರೂ ಮುಖ್ಯರಲ್ಲ: ಡಾ. ರಹಮತ್‌ ತರೀಕೆರೆ 
. ಖಲೀಲ್‌ ಗಿಬ್ರಾನ್‌ ಪ್ರೇಮಪತ್ರಗಳು: ಕನ್ನಡಕ್ಕೆ: ಕಸ್ತೂರಿ ಬಾಯರಿ 
. *ರಾಮದುರ್ಗ ಸ೦ಸ್ಥಾನ: ವಿಮೋಚನಾ ಹೋರಾಟ: 


ಡಾ.ಎ.ಬಿ. ವಗ್ಗರ, ಜರಕುಂಟಿ 


. ದೇವರ ರಾಜಕೀಯ ತತ್ತ: ಬ್ರಾಹ್ಮಣ್ಯಕ್ಕೆ ಬುದ್ದನ ತಿರುಗುಬಾಣ 


ಡಾ ಕ 
ಕ೦ಚ ಐಲಯ್ಯ ಅನು: ಜಾಜಿ, ದೇವೇಂದ್ರಪ್ಪ 


(ಬೇಂದ್ರೆ ಸಾಹಿತ್ಯ ಪುರಸ್ಕಾರ, ಗುಲಬುರ್ಗಾ ವಿವಿ ಪುರಸ್ಕಾರ ಪಡೆದ ಕೃತಿ) 


. ಹಿಂಸಾಕಾರಣ: ಡಾ. ಐ.ಜೆ. ಮ್ಯಾಗೇರಿ 
. ದೇವದಾಸಿ ಮತ್ತು ಬೆತ್ತಲೆಸೇವೆ: ಉತ್ತಮ ಕಾಂಬಳೆ, 


ಅನು: ಡಾ. ಸಿದ್ರಾಮ ಕಾರಣಿಕ 


. ಜ್ಯೋತಿಬಾ ಫುಲೆ ಮತ್ತು ರೈತ ಚಳುವಳಿ: 


ಡಾ. ಅಶೋಕ ಚೌಸಾಳಕರ, ಅನು: ಡಾ. ಜೆ. ಪಿ. ದೊಡಮನಿ 


. ನಾಗವಂಶ: ದಲಿತ ಅಸ್ಮಿತೆ — 


ಶ್ರೀನಿವಾಸ ಭಾಲೇರಾವ್‌, ಅನು: ಡಾ. ಸಿದ್ರಾಮ ಕಾರಣಿಕ 


. ಮಹಿಳಾ ಮೀಸಲಾತಿ ಮತ್ತು ಲಿಂಗರಾಜಕಾರಣ: ಡಾ. ಎನ್‌. ಗಾಯತ್ರಿ 

. ಮೂರು ಬಣ್ಣದ ಕಣ್ಣು: (ಕಾವ್ಯ) ವಿಜಯಕಾಂತ ಪಾಟೀಲ 

. ಕಷ್ಟಕುಲದ ಕಥೆ: ದಲಿತರ ಸಬಲೀಕರಣ ಅಧ್ಯಯನ: ಡಾ.ಟಿ.ಆರ್‌.ಚಂದಶೇಖರ್‌ 
. ಬೇಯುವ ಉಸಿರಿನ ಗುರುತು (ಕಥೆ) ಎ.ಆರ್‌. ಪಂಪಣ್ಣ 

. ಚೆ: ಕ್ರಾಂತಿಯ ಸಹಜೀವನ ಅನು: ನಾ. ದಿವಾಕರ 

. ಲೋಹಿಯಾ: ವ್ಯಕ್ತಿ ಮತ್ತು ವಿಚಾರ ಒಂದು ವಿಭಿನ್ನ ವಿಮರ್ಶೆ: 


ಬಾಪು ಹೆದ್ದೂರಶೆಟ್ಟಿ 


. ಭಾರತದ ಬೌದ್ಧಿಕ ದಾರಿದ್ಯ 


ವಿ. ಆರ್‌. ನಾರ್ತಾ ಅನು: ಪ್ರೊ ಬಿ. ಗಂಗಾಧರಮೂರ್ತಿ 


. ದಲಿತರು: ಭೂತ-ಭವಿಷ್ಯ ಡಾ. ಆನಂದ ತೇಲ್ದುಂಜ್ಡೆ ಸಂ: ಬಸೂ, ಅನುಪಮಾ 
. ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆ: ಸಮಸ್ಯೆ-ಸವಾಲುಗಳು: ಬಾಬು ಜಗಜೀವನ್‌ರಾಮ್‌ 


ಅನು: ರಾಹು 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಲಖನಗಜು 


ರೂ 40 


ರೂ 80 


ರೂ 50 


ರೂ 40 


ರೂ70 


ರೂ 50 


ರೂ.150 


ರೂ 80 


ರೂ.160 
ರೂ 120 


ರೂ 80 
ರೂ 180 
ರೂ 60 
ರೂ 100 
ರೂ 60 
ರೂ 40 
ರೂ 80 
ರೂ 50 
ರೂ 80 
ರೂ 90 
ರೂ 160 
ರೂ 200 


ರೂ 60 
ರೂ 150 


ರೂ 120 


53 


54. 
ಬಗೆ 
56. 
SK 


೨8. 
59. 
60. 
61. 
62. 
63. 
64. 
65. 
66. 
67. 
68. 
69. 
70. 
71. 
72. 
73. 
74. 
75. 


76. 


77. 
78. 


ಭಾರತೀಯ ಮಹಿಳಾ ವಿಮೋಚನೆಯ ಆಂದೋಲನ 


ಮೂಲ: ಕನಕ ಮುಖರ್ಜಿ, ಅನು: ರಾಹು ರೂ 150 
ಜಾಗತೀಕರಣ ಮತ್ತು ದಲಿತರು: ಡಾ. ಆನಂದ ತೇಲ್ತುಂಬ್ಡೆ ಅನು: ನಾ. ದಿವಾಕರ ರೂ 60 
ಹರಿದ ಪತ್ರ (ಕಥೆ) ಡಾ. ಅನಸೂಯಾ ಕಾಂಬಳೆ ರೂ 90 
ಇಬ್ಬನಿಯ ಕಾವು (ಪ್ರಬಂಧಗಳು) ಬಾನು ಮುಷ್ತಾಕ್‌ ರೂ 90 
ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಮತ್ತು ಮುಸ್ಲಿಮರು: 

ಡಾ. ಆನಂದ ತೇಲ್ತುಂಬ್ಡೆ ಅನು: ಪ್ರೊ. ಬಿ. ಗಂಗಾಧರಮೂರ್ತಿ ರೂ 80 
ಮಹಿಳೆ: ಇಂದಿನ ಸವಾಲುಗಳು: ಡಾ. ಸಬಿಹಾ ಭೂಮಿಗೌಡ ರೂ 120 
ಪುರುಷ ಅಹಂಕಾರಕ್ಕೆ ಸವಾಲು: ತಾರಾಬಾಯಿ ಶಿಂಧೆ, ಅನು: ಸುಜ್ಞಾನಮೂರ್ತಿ ರೂ 80 
ನವಿಲುಗರಿ: ಸಂ. ಡಾ. ಸಬಿಹಾ ಭೂಮಿಗೌಡ ರೂ 50 
ನನ್ನ ಪ್ರೀತಿಯ ಅಪ್ಪ: ಶಬಾನಾ ಅಜ್ಮಿ ಅನು: ರಾಹು, ವಿಭಾ ರೂ 40 
ಅಸಮಾನತೆಯ ಜಾಗತೀಕರಣ: ಪಿ.ಸಾಯಿನಾಥ ಅನು: ಸಿಂಚನ ತಂಡ ರೂ 40 
ಭಗವದ್ಗಿ ತೆ ವರ್ಸಸ್‌ ಬೌದ್ಧತತ್ವ ಡಾ. ಬಿ. ಆರ್‌. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ರೂ 30 
ಭಗವದ್ಗೀತೆ: ಸಾಮಾಜಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ ಸ೦ಗತಿಗಳ ಒಳನೋಟ: 

ಡಿ. ಡಿ. ಕೋಸಾಂಬಿ, ಅನು: ಟಿ. ಎಸ್‌. ವೇಣುಗೋಪಾಲ, ಶೈಲಜಾ ರೂ 40 
*ಬಾಡು ತಿ೦ದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು: 

ಡಾ. ಬಿ. ಆರ್‌. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅನು: ಮಹಾದೇವ ಶಂಕನಪುರ ರೂ 05 
ಹರಿದು ಕೂಡುವ ಕಡಲು:(ಗಜಲ್‌ಗಳು) ಗಣೇಶ ಹೊಸ್ಮನೆ ರೂ 60 
ಕೋಮುಹಿಂಸಾ ನಿಯಂತ್ರಣಾ ಮಸೂದೆ 2011: ಫಕೀರ ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಕಟ್ಟಾಡಿ ರೂ 40 
ಭೂವಿ ತಿರುಗುವ ಶಬ್ಧ (ಕಾವ್ಯ) ಚನ್ನಪ್ಪ ಅಂಗಡಿ ರೂ 60 


(ವಿಭಾ ಸಾಹಿತ್ಯ ಪ್ರಶಸ್ತಿ - 2011 ಪುರಸ್ಕೃತ ಕೃತಿ) 

ಎದ್ಯುತ್‌ಕ್ಟೇತ್ರದ ರಾಜಕಾರಣ: ಅರುಂಧತಿ ರಾಯ್‌ 

ಅನು: ಪ್ರೊ. ಬಿ. ಗಂಗಾಧರಮೂರ್ತಿ ರೂ 30 
ಮಹಿಳ: ದಲಿತತ್ವ ಮತ್ತು ರಾಜಕೀಯ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಡಾ. ಎಚ್‌. ಎಸ್‌. ಅನುಪಮಾ ರೂ 120 
(ಕನ್ನಡ ಸಾಹಿತ್ಯ ಪರಿಷತ್ತಿನ ಲಕ್ಷ್ಮೀದೇವಿ ಶಾ೦ತರಸ ಹೆಂಬೆರಾಳ ಪ್ರಶಸ್ತಿ ಪುರಸ್ಕೃತ ಕೃತಿ) 
ಬೀಮಯಾನ: ಡಾ. ಬಿ.ಆರ್‌. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಚಿಂತನೆಗಳು : 


ಡಾ. ಎಚ್‌. ಎಸ್‌. ಅನುಪಮಾ, ಬಸೂ ರೂ 80 
ಉರಿವ ಒಲೆಯ ಮುಂದೆ: (ಕಾವ್ಯ) ಬಿ. ಶ್ರೀನಿವಾಸ ರೂ 60 
ಉರಿಯ ಪದವು (ಕಾವ್ಯ) ನಾಮದೇವ್‌ ಢಸಾಳ್‌ 

ಅನು: ಡಾ. ಎಚ್‌. ಎಸ್‌. ಅನುಪಮಾ ರೂ 150 


(ಶಿವಮೊಗ್ಗದ ಕರ್ನಾಟಕ ಸ೦ಘ, ದಸಾಪ ಪ್ರಶಸ್ತಿ ಪುರಸ್ಕೃತ ಕೃತಿ) 
ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಮತ್ತು ಕಾರ್ಟೂನ್‌ ವಿವಾದ: ಸಂ: ಬಸೂ, 
ಎಚ್‌. ಎಸ್‌. ಅನುಪಮಾ ರೂ 100 


ಉರಿವ ಏಕಾಂತ ದೀಪ (ಕಾವ್ಯ) ಲಕ್ಕೂರು ಸಿ. ಆನಂದ ರೂ 60 
(ವಿಭಾ ಸಾಹಿತ್ಯ ಪ್ರಶಸ್ತಿ ॥ 2012, ಕಸಾ ಅ ಪುರಸ್ಕೃತ ಕೃತಿ) 

ಹಾದಿ ಜಂಗಮ (ಕಾವ್ಯ) - ಬಸವರಾಜ ಹೂಗಾರ ರೂ 60 
(ಕಸಾಪ ದತ್ತಿನಿಧಿ ಪ್ರಶಸ್ತಿ ಪುರಸ್ಕೃತ ಕೃತಿ) 

ಬೀದಿ ಬೆಳಕಿನ ಕಂದೀಲು (ಲೇಖನಗಳು) ಬಸವರಾಜ ಹೂಗಾರ, ರೂ 60 
ಬಾಡೂಟದ ಜೊತೆಗೆ ಗಾಂಧಿ ಜಯಂತಿ! ಮತ್ತು ಇತರ ಲೇಖನಗಳು 

ಬಿ.ಎಂ.ಬಶೀರ್‌ ರೂ 120 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಗೇಣನಗಟು 


79. ಮರಗುದುರೆ - ನಗ್ನಮುನಿ ಮಾತು-ಕವಿತೆ ಅನು: 


ಡಾ. ಎಚ್‌. ಎಸ್‌. ಅನುಪಮಾ, ರೂ 40. 
80. ಅ೦ಬೇಡ್ಕರ್‌ವಾದಿಗಳ ಬಿಕ್ಕಟ್ಟು ಮತ್ತು ಭವಿಷ್ಯದ ಸವಾಲುಗಳು: 

ಡಾ. ಆನಂದ ತೇಲ್ತುಂಬ್ಡೆ, ಕನ್ನಡಕ್ಕೆ: ಡಾ. ಎಚ್‌.ಎಸ್‌. ಅನುಪಮಾ, ರೂ 60 
81. ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ: ವಿವಿಧ ಆಯಾಮಗಳು 

ಸಂ: ಬಸೂ, ಎಚ್‌.ಎಸ್‌. ಅನುಪಮಾ ರೂ 120 
82. ನನ್ನ ಶಬ್ದ ನಿನ್ನಲಿ ಬಂದು (ಕಾವ್ಯ ಕೆ.ಪಿ. ಮೃತ್ಯುಂಜಯ ರೂ 100 


(ಎಭಾ ಸಾಹಿತ್ಯ ಪ್ರಶಸ್ತಿ - 2013, ಕಸಾ ಅ ಪುರಸ್ಕೃತ ಕೃತಿ) 
83. ನೆನಪಿನ ಹಕ್ಕಿ (ದಲಿತ ಆತ್ಮಕತೆ) 


ಮರಾಠಿ ಮೂಲ: ಪ್ರ ಈ. ಸೋನಕಾಂಬಳೆ ಅನು: ಚಂದಕಾಂತ ಪೋಕಳೆ ರೂ 140 
84. ಹೆಣ್ಣು: ಸಂಕರ ಕಾಲದ ಆತ್ಮಪ್ರಜ್ಞೆಡಾ. ಎಚ್‌. ಎಸ್‌. ಅನುಪಮಾ, ರೂ 130 
(ರಮಾಬಾಯಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಪುಸ್ತಕ ಬಹುಮಾನ ಪುರಸ್ಕೃತ ಕೃತಿ) 
85. ಅಂಡಮಾನ್‌: ಕಂಡ ಹಾಗೆ (ಪ್ರವಾಸ) ಡಾ. ಎಚ್‌. ಎಸ್‌. ಅನುಪಮಾ, ರೂ 80 


(ಕರ್ನಾಟಕ ಸಾಹಿತ್ಯ ಅಕಾಡೆಮಿ ಪ್ರಶಸ್ತಿ ಪುರಸ್ಕೃತ ಕೃತಿ) 
86. ಹುಲಿಯ ನೆರಳಿನೊಳಗೆ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ವಾದಿಯ ಆತ್ಮಕಥೆ ನಾಮದೇವ ನಿಮ್ಗಾಡೆ ರೂ 90 


87. ಸೂಫಿ ಕಥಾಲೋಕ - ಅನು: ಪ್ರೊ. ಬಿ ಗಂಗಾಧರಮೂರ್ತಿ ರೂ 250 
88. ಮೌಢ್ಯ ವಿರೋಧಿ ಹೋರಾಟಗಾರ ಎಚ್ಚೆನ್‌: ಪ್ರೊ. ಬಿ.ಗಂಗಾಧರಮೂರ್ತಿ ರೂ90 
89. ಮೋಟಾರ್‌ ಸೈಕಲ್‌ ಡೈರಿ: ಪ್ರವಾಸಿಯ ಟಪ್ಪಣಿಗಳು. 

ಚೆ. ಅನು: ಡಾ ಎಚ್‌ ಎಸ್‌ ಅನುಪಮಾ ರೂ 150 
90 ಒಳ ಮೀಸಲಾತಿ: ಮುಟ್ಟಲಾರದವನ ಒಡಲಾಳ 

ಮರಡ್ಡಿ, ವೆಂಕಟೇಶ ಬೇವಿನಬೆಂಚಿ, ಗು೦ಜಳ್ಳಿ, ರಮೇಶ ಅರೋಲಿ ರೂ100 
91. ಛತ್ರಪತಿ ಶಾಹೂ: ಜನರ ನೋವಿಗೆ ಮಿಡಿದ ಪ್ರಾಣಮಿತ್ರ 

ಎಚ್‌. ಎಸ್‌. ಅನುಪಮಾ ರೂ 110 
92. ಮುಳ್ಳ ಮೇಲಿನ ಸೆರಗು-ಅತ್ಯಾಚಾರ ಮತ್ತು ಕಾನೂನು: 

ಡಾ ಎಚ್‌. ಎಸ್‌. ಅನುಪಮಾ ರೂ 60 
93. ದಲಿತ ಸಮಾಜ: ಇಂದಿನ ಸವಾಲುಗಳು 

ಜಿಯಾಲಾಲ ಆರ್ಯ, ಅನು: ಆರ್‌. ಪಿ. ಹೆಗಡೆ ರೂ 80 
94. ದಲಿತ ಸಾಹಿತ್ಯದ ಸೌಂದರ್ಯ ಶಾಸ್ತ್ರ 

ಓಂ ಪ್ರಕಾಶ ವಾಲ್ಮೀಕಿ, ಅನು: ಆರ್‌. ಪಿ. ಹೆಗಡೆ ರೂ.100 


(ಕನ್ನಡ ಪುಸ್ತಕ ಪ್ರಾಧಿಕಾರದ ಪುಸ್ತಕ ಸೊಗಸು ಪುರಸ್ಕಾರ ಪಡೆದ ಕೃತಿ) 
95. ಆರೆಸ್ಸೆಸ್‌ ಮತ್ತು ಬಿಜೆಪಿ: ಒಂದೇ ಹಾದಿ:ಭಿನ್ನ ಶ್ರಮ 


ಎ. ಜಿ. ನೂರಾನಿ, ಕನ್ನಡಕ್ಕೆ: ಸುರೇಶ ಭಟ್‌, ಬಾಕ್ರಬೈಲು. ರೂ 150 
96. ಕ್ರಾಂತಿ ಜ್ಯೋತಿ ಸಾವಿತ್ರಿಬಾಯಿ ಫುಲೆ: ಡಾ ಎಚ್‌. ಎಸ್‌. ಅನುಪಮಾ ರೂ60 


97. ಪುರೋಹಿತಶಾಹಿ ಮತ್ತು ಗುಲಾಮಗಿರಿ: ಜ್ಯೋತಿಬಾ ಫುಲೆ ಅನು: ಬಿ ಶ್ರೀನಿವಾಸ ರೂ.100 
98. ಸಾಕಾರದತ್ತ ಸಮಾನತೆಯ ಕನಸು: 


ಸಂ: ಪ್ರೀತಿ ಶುಭಚ೦ದ್ರ ಮತ್ತು ಎಂ. ಎನ್‌. ಸುಮನಾ, ರೂ.120 
99. ಮಂದಿರ ಅಪವಿತ್ರೀಕರಣ ಮತ್ತು ಇಂಡೊ-ಮುಸ್ಲಿಂ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಗಳು 
ರಿಚರ್ಡ್‌ ಎಂ. ಈಟನ್‌ ಅನು: ಸುರೇಶ ಭಟ್‌, ಬಾಕ್ರಬೈಲ್‌ ರೂ 60 
100. ಭಗತ್‌ಸಿಂಗ್‌ ಜೈಲಿನ ಡೈರಿ 
ಸಂ. ಚಮನ್‌ಲಾಲ ಅನು: ಡಾ. ಎಚ್‌. ಎಸ್‌. ಅನುಪಮಾ ರೂ170 


ಐಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ 


ಹಾಗೂ ಇತರ ಕಿಣುನಗಚು 


101. 


102. 


103. 
104. 


105. 
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109. 
110. 


111. 
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113. 
114. 
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118. 
119. 
120. 
121. 


122. 
123. 
124. 
125. 


126, 
127. 


ಕತ್ತೆ ಪುರಾಣ: (ನಾಟಕ) ಬ್ರಿಜೇಶ್‌ ಶರ್ಮಾ ಮತ್ತು ಕಲಾವಿದರ ತಂಡ 

ಅನು: ಪ್ರೊ. ಬಿ. ಗಂಗಾಧರಮೂರ್ತಿ 

ಚಿತ್ತ ಭಿತ್ತಿ (ಕವನ) ರೂಪಶ್ರೀ ಕಲ್ಲಿಗನೂರ ಇ 

(2014 ರ ವಿಭಾ ಸಾಹಿತ್ಯ ಪ್ರಶಸ್ತಿ ಪುರಸ್ಕೃತ ಕೃತಿ) 

ಮನು ತ್ರಿ/ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌: ಜಿ. ಕೆ. ಗೋವಿಂದರಾವ್‌ 

ವೀಸಾದ ನಿರೀಕ್ಷೆಯಲ್ಲಿ ನೆನಪುಗಳು ಡಾ ಬಿ.ಆರ್‌.ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌, 

ಅನು : ಸದಾಶಿವ ಮರ್ಜಿ 

ಡಾ ಬಿ ಆರ್‌ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ವರ್ತಮಾನದೊಂದಿಗೆ ಮುಖಾಮುಖಿ 
ಸಂಬಿಯು ಸುಮಾ 

ಸಂತೆಯೊಳಗೊಂದು ಮನೆ : ಬಿಯು ಸುಮಾ 

ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಹಾಗೂ ಇತರ ಲೇಖನಗಳು: 

ಡಾ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 

ಪಾಕಿಸ್ತಾನದ ನೆಲದಲ್ಲಿ ಸಂಬಂಧಗಳ ಹುಡುಕಾಟ ಶೂದ್ರ ಶ್ರೀನಿವಾಸ 

ಯು. ಆರ್‌. ಎ೦ಬ ನೀವು - ಒ೦ದು ನೋಟ ಶೂದ್ರ ಶ್ರೀನಿವಾಸ 

ಅವಳ ನಡೆದಂತೆ- ಗಜಲ್‌ಗಳು : ಶೂದ್ರ ಶ್ರೀನಿವಾಸ 

ಕಳಸಾ-ಬಂಡೂರಿ: ನೀರಿಗಾಗಿ ಹಾಹಾಕಾರ ಮತ್ತು ನೀಚ ರಾಜಕಾರಣ : 
ಸಿರಿಮನೆ ನಾಗರಾಜ್‌ 

ಮೊಳಕೆಯೊಡೆಯದ ಬೀಜ(ಕಾವ್ಯ): ವಸು ಮಳಲಿ 

ಉರಿವ ಕುಡಿಯ ನಟ್ಟ ನಡುವೆ ರೂಮಿ ಕವಿತೆಗಳು ಅನು: ಡಾ ಅನುಪಮಾ 
ಕಾಲನ ಕಾಲಂದುಗೆ (ಕಾವ್ಯ ಪ್ರಜ್ಞಾಮತ್ತಿಹಳ್ಳಿ 

(2015ರ ವಿಭಾ ಸಾಹಿತ್ಯ ಪ್ರಶಸ್ತಿ ಪುರಸ್ಕೃತ ಕೃತಿ) 

ಗೀತೆ : ಒಳಗಿನ ಸತ್ಯ ಎನು? ಡಾ. ವಿ ಆರ್‌ ನಾರ್ಲಾ 

ಅನು: ಪ್ರೊ. ಬಿ ಗಂಗಾಧರಮೂರ್ತಿ 

ದಲಿತ ಸಂವೇದನೆ : ಡಾ. ಅಪ್ಪಗೆರೆ ಸೋಮಶೇಖರ್‌ 

ಸಾರಾ ಶಗುಫ್ತಾ: ಜೀವನ ಮತ್ತು ಕವಿತೆ ಅಮೃತಾ ಪ್ರೀತಂ 

ಅನು: ಹಸನ್‌ ನಯೀಂ ಸುರುಕೋಡ 

ಬ್ರಾಹ್ಮಣವಾದಿ ಭಾರತ ೪/s ದಲಿತ ಭಾರತ ಸನತಕುಮಾರ ಬೆಳಗಲಿ 

ಓದಿನ ಜಾಡು- ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಾಂಸ್ಕತಿಕ ಲೇಖನ ಡಾ ರಂಗನಾಥ ಕಂಟನಕುಂಟೆ 
ಮಾಂಸದಂಗಡಿಯ ನವಿಲು ಎನ್ನಿ ಕವಿತೆಗಳು 

ಜಾತಿ : ಸಾಮಾಜಿಕ ಪ್ರತ್ಯೇಕತೆ ಮತ್ತು ಬಡತನ ಸುಖದೇವ ಥೋರಾಟ 

ಅನು: ಬಿ. ಶ್ರೀಪಾದ 

ತಿಗುರಿ ತಿರುಗಿಸು ನೇಗಿಲು ಉಳು: ಶ್ರಮ ಗೌರವ ಪಾಠಗಳು 

ಕಂಚ ಐಲಯ್ಯ ಅನು: ಸುಜ್ಞಾನಮೂರ್ತಿ 

ದಲಿತ ರಾಜಕೀಯ- ರಾಂ ಪುನಿಯಾನಿ ಅನು: ಸುಜ್ಞಾನಮೂರ್ತಿ 
ಮನುಸ್ಮೃತಿ: ಅಪರಾಧ-ಶಿಕ್ಷೆ- ಕೆ. ಬಾಲಗೋಪಾಲ್‌- ಅನು: ಸುಜ್ಞಾನಮೂರ್ತಿ 
ಎಸ್ಸಿ/ಎಸ್ಪಿ ಅನುದಾನ: ಹಂಚಿಕೆ-ವಾಪಸಾತಿ ಬೊಜ್ಜಾ ತಾರಕಂ 

ಅನು: ಸುಜ್ಞಾನಮೂರ್ತಿ 

ಭಾರತದ ಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ರೈತ- ಇರ್ಫಾನ್‌ ಹಬೀಬ್‌- ಅನು: ಸುಜ್ಞಾನಮೂರ್ತಿ 
ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆ: ವೈಕಂ ಹೋರಾಟ ಚರಿತ್ರೆ- ಪೆರಿಯಾರ್‌- ಅನು: ಸುಜ್ಞಾನಮೂರ್ತಿ 
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128. ಅಸಮರ್ಥನ ಜೀವನಯಾತ್ರೆ(ಕಾದಂಬರಿ)- 


ತ್ರಿಪುರನೇನಿ ಗೋಪೀಚಂದ್‌- ಅನು: ಸುಜ್ಞಾನಮೂರ್ತಿ 


129. ಸ್ವಾಭಿಮಾನದ ಮದುವೆಗಳು- ಪೆರಿಯಾರ್‌ ಅನು: ಸುಜ್ಞಾನಮೂರ್ತಿ 
130. ಆಕಾಶ ದೇವರು- ನಗ್ನಮುನಿ ಅನು ಅನು: ಸುಜ್ಞಾನಮೂರ್ತಿ 


131. 


ನೀಲಿಬಾನಿನಲ್ಲಿ ಕೆಂಪುಸೂರ್ಯ : ಜೆಎನ್ಯೂನ - ಆಜಾದಿ ಭಾಷಣಗಳು 
ಅನು: ಚೇತನಾ ತೀರ್ಥಹಳ್ಳಿ 


132. ಬಹುಜನ ಸಂಸ್ಕೃತಿವಾದ ಮತ್ತು ಲೇಖಕ ಜಯಂತ ಪವಾರ 


133. 
134. 


154 


156 


ಅನು: ಚ೦ದ್ರಕಾ೦ತ ಪೋಕಳೆ 

ದೇವರ ಜನ್ಮರಹಸ್ಯ : ಗೋರಾ ಅನು : ಸಿದ್ರಾಮರೆಡ್ಡಿ ಇಟಗಿ 
ಬಿ.ಟಿ ಹತ್ತಿ: ರೈತರ ಕೊರಳ ಕುಣಿಕೆಗೆ ಬಿಗಿಗೊಳಿಸಿದ ಬೆಳೆ: 
ಕೆ. ಪಿ. ಸುರೇಶ ಮತ್ತು ತಂಡ 


. ನಾನು ಕಲಬುರ್ಗಿ : ಸಂ. ಡಾ. ರಾಜೇಂದ್ರ ಚನ್ನಿ, 


ಡಾ. ರಹಮತ್‌ ತರೀಕೆರೆ, ಡಾ. ಮೀನಾಕ್ಷಿ ಬಾಳಿ 


. ಎಲ್ಲ್ಯಾದರೂ ಬದುಕಿರು ಗೆಳೆಯಾ (ಕಥೆ) ಮಾಲತಿ ಪಟ್ಟಣಶೆಟ್ಟಿ 

. ಚಿವುಟಿದಷ್ಟೂ ಚಿಗುರು (ಕಥೆ) ಡಾ ಎಚ್‌ ಎಸ್‌ ಅನುಪಮಾ 

. ಜೀವಕೋಶ (ಆರೋಗ್ಯ ಲೇಖನಗಳು) ಡಾ ಎಚ್‌ ಎಸ್‌ ಅನುಪಮಾ 
ನೈಲ್‌ ನದಿಯಗು೦ಟ (ಪ್ರವಾಸ ಕಥನ) ಡಾ ಎಚ್‌ ಎಸ್‌ ಅನುಪಮಾ 
. ಹಿ೦ದೂತ್ವ ಮತು ದಲಿತರು (ಸಂ) 


ಆನಂದ ತೇಲ್ತುಂಬ್ಡೆ ಅನು ಸಂ : ಪ್ರೊ ಬಿ. ಗಂಗಾಧರಮೂರ್ತಿ 


- ದಲಿತ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ದನಿ ಜ್ಯೋತಿಬಾ ಫುಲೆ : ಡಾ ಎಚ್‌ ಎಸ್‌ ಅನುಪಮಾ 
. ನಾನೇಕೆ ಹಿಂದೂ ಅಲ್ಲ: ಕಂಚ ಐಲಯ್ಯ ಅನು: ಮಂಗಳೂರು ವಿಜಯ 
. ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಥ ತಿಯ ಜಾತಿ ಲಕ್ಷಣ ಕ 


ವಿ ಆರ್‌ ನಾರ್ಲ ಅನು: ಪ್ರೊ. ಗಂಗಾಧರ ಮೂರ್ತಿ 


. ಅಸ ಶ್ಯತೆಯೆಂಬ ಎಷ ಕೂಸಿನ ಸುತ್ತ: ಡಾ. ಎಸ್‌. ಬಿ. ಜೋಗುರ 
y ಬುದ್ಧ ಚರಿತ : ಡಾ. ಎಚ್‌. ಎಸ್‌. ಅನುಪಮಾ 

. ಹೊಲಗೇರಿಯ ರಾಜಕುಮಾರ : ಡಾ. ಶಿವರುದ್ರ ಕಳ್ಳೋಳಿಕರ 

. ಭಾರತೀಯ ಭಾಷಾ ಸಾಹಿತ್ಯಗಳ ವರ್ಗಸೆಲೆ 


ನಾಗಸ೦ದ್ರ ಭೂ ಆಕ್ರಮಣ ಚಳುವಳಿ: ಪ್ರೊ ಬಿ. ಗಂಗಾಧರ ಮೂರ್ತಿ 


. ನಿಯೋಲಿಬರಲ್‌ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ : ಎಂ. ಚಂದ್ರಪೂಜಾರಿ 
. ಹಿ೦ದೂ ಧರ್ಮದ ತತ್ತ್ವ: ಡಾ. ಬಿ. ಆರ್‌ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 


ಅನು: ಸುರೇಶ ಭಟ್‌ ಬಾಕ್ರಬೈಲ್‌ 


. ಅಸ್ಮಿತೆ, ರಾಜಕಾರಣ ಮತ್ತು ಮೂಲಭೂತವಾದದ ಕೆಲವು ಚಿ೦ತನೆಗಳು: 


ಮುಜಾಫರ್‌ ಅಸ್ಸಾದಿ 


. ಒಡೆದ ಬಣ್ಣದ ಚಿತ್ರಗಳು (ಕಾವ್ಯ) : ಮಹಾಂತೇಶ ಪಾಟೀಲ 


(ಎಭಾ ಸಾಹಿತ್ಯ ಪ್ರಶಸ್ತಿ - 2016 ಪುರಸ್ಕೃತ ಕೃತಿ) 

ಅರಿವಿನ ನೆಲೆಗಳು: ಡಾ. ರಾಜೇಂದ್ರ ಚೆನ್ನಿ 

ಬಸವಣ್ಣ ಏಕೆ ಬೇಕು: ಡಾ. ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 

ನಾನು ಹಿಂದೂ ಆಗಿ ಸಾಯಲಾರೆ: ಸದಾಶಿವ ಮರ್ಜಿ 

ಕತ್ತಲ ನಕ್ಷತ್ರ: ರೋಹಿತ್‌ ವೇಮುಲ ಕುರಿತ ಬರಹಗಳು : ವಿರಸಂ 
ಅನು ಬಿ. ಸುಜ್ಞಾನಮೂರ್ತಿ 
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16 


— 


162. 


163. 


164, 


165. 
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173. 
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176. 
177. 
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179. 
180. 
181. 
182. 
183. 
184, 


ಕರಿ ಕಣಗಿಲ: (ಅನುವಾದಿತ ತೆಲುಗು ದಲಿತ ಕವಿತೆ) 

ಡಾ. ಎಚ್‌. ಎಸ್‌ ಅನುಪಮಾ 

ಭಾರತ: ಧಾರ್ಮಿಕ ಹಿಂಸೆ ಹಾಗೂ ಸೌಹಾರ್ದತೆ: ಡಾ. ಎಂ. ಡಿ. ಒಕ್ಕುಂದ 
ಜೀನ್ಸ್‌ ತೊಟ್ಟ ದೇವರು(ಕಾವ್ಯ) ; ಕಾವ್ಯ ಕಡಮೆ ನಾಗರಕಟ್ಟೆ 
(ಕಡೆ೦ಗೋಡ್ಲು, ಪ್ರಶಸ್ತಿ ಪುರಸ್ಕೃತ) 

ಲಿಂಗಾಯತರು ಹಿಂದೂಗಳಲ್ಲ: ಡಾ. ಎನ್‌. ಜಿ. ಮಹಾದೇವಪ್ಪ 

ಒಡೆದ ಕನ್ನಡಿ-ಜಗತ್ತಸಿದ್ದ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ನುಡಿಚಿತ್ರಗಳು: 

ಮುಕ್ತವರಂ ಪಾರ್ಥಸಾರದಿ ಅನು ಬಿ. ಸುಜ್ಞಾನಮೂರ್ತಿ 

ಅಮೆರಿಕನಿಜಂ- ರಾಜಕೀಯ ತತ್ವಶಾಸ್ತ್ರ : ರಾಣಿ ಶಿವಶ೦ಕರಶರ್ಮ 

ಅನು ಬಿ. ಸುಜ್ಞಾನಮೂರ್ತಿ 


ಆದಿವಾಸಿ ಹೋರಾಟಗಾರ ಕೊಮುರಂ ಭೀಮು-ವರ್ತಮಾನದ ಮುಖಾಮುಖಿ: 


ವರವರರಾವ್‌ ಅನು ಬಿ. ಸುಜ್ಞಾನಮೂರ್ತಿ 


ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಸಾಮಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯ: ಜಸ್ಟೀಸ್‌ ಕೊತ್ತಪಲ್ಲಿ ಪುನ್ನಯ್ಯ 


ಅನು ಬಿ. ಸುಜ್ಜಾನಮೂರ್ತಿ 

ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಬಲೀಕರಣ: 

ಪ್ರೊ ಕೆ. ಮುರಳಿಮನೋಹರ್‌ ಅನು ಬಿ. ಸುಜ್ಞಾನಮೂರ್ತಿ 

ರೈತನ ಬಾರುಕೋಲು: ಜ್ಯೋತಿಬಾ ಪುಲೆ ಅನು: ನಂಜುಂಡಾಚಾರಿ 
ನೆನಪುಗಳು ಆತ್ಮಕಥೆ : ಪಾಬ್ಲೊ ನೆರೂಡ ಅನು: ಓ. ಎಲ್‌. ನಾಗಭೂಷಣ 
ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಪ್ರಜಾತಂತ್ರ: ಕೆ. ಎಂ. ಪಣಿಕ್ಕರ್‌ ಅನು: ನಾ ದಿವಾಕರ 
ಗಾಂಧಿ ಮತ್ತು ಅಸ್ಪ] ಶ್ವರ ವಿಮೋಚನೆ : ಡಾ. ಬಿ. ಆರ್‌. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 
ಅನು: ನಾ ದಿವಾಕರ 

ಲಿಂಗಾಯತ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಏನುಂಟು ಏನಿಲ್ಲ?: ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 
ವಿಮರ್ಶಾತ್ಮಕ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳ ಶಿಕ್ಷಣದೆಡಗಿನ ಹೆಜ್ಜೆಗಳು : ಡೊಗ್ಲಾಸ ಕೆಲ್ಲರ್‌ 
ಅನು: ಬಿ. ಶ್ರೀಪಾದ 

ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ಸಮಾಜವಾದ ಮತ್ತು ಕಾಲ್ಪನಿಕ ಸಮಾಜವಾದ: ಫೆಡ್ರಿಕ್‌ ಏಂಗೆಲ್ಸ್‌ 
ಅನು: ನಾ ದಿವಾಕರ 

ನೋಟು ರದ್ಧತಿ ಮತ್ತು ನವ ಉದಾರವಾದಿ ಆರ್ಥಿಕ ನೀತಿ : ನಾ ದಿವಾಕರ 
ಸಮಾಜ ಬದಲಾವಣೆ ಮತ್ತು ಯುವ ಜನತೆ : ನಾ ದಿವಾಕರ 
ಜಾಗತೀಕರಣ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಮತ್ತು ಅಧಿಕಾರದ ರಾಜಕಾರಣ 
ನಾ ದಿವಾಕರ 

ದಮನಿತ ಹಿಂದೂಗಳು : ಎಂ ಸಿ ರಾಜಾ ಅನು: ನಾ ದಿವಾಕರ 

ದೈವ ಸಂಹಾರಕ ಡಾ. ಬಿ ಆರ್‌ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಮತ್ತು ಇತರ ಲೇಖನ: 
ಪ್ರಭಾತ್‌ ಮತ್ತು ಪ್ರತಾಪ್‌ ಅನು: ನಾ ದಿವಾಕರ 

ಕ್ವಿಟ್‌ ಇಂಡಿಯಾ ಚಳವಳಿಯ ಒಳಗುಟ್ಟುಗಳು : ಯಡೂರ ಮಹಾಬಲ 
ದೋಕ್ಷಾಂ ಕರ್ಮಕಾಂಡ : ಯಡೂರ ಮಹಾಬಲ 

ನೆಗೆವ ಪಾದದ ಜಿಗಿತ (ಕಾವ್ಯ) ಡಾ. ಎಚ್‌. ಎಸ್‌. ಅನುಪಮಾ 

ಚೆ ಗೆವಾರನ ನೆಲದಲ್ಲಿ (ಪ್ರವಾಸ ಕಥನ) ಡಾ. ಎಚ್‌. ಎಸ್‌. ಅನುಪಮಾ 
ಹೊಸ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಸನ್ಯಾಸಿ (ನಾಟಕ) ಡಾ. ಅರವಿ೦ದ ಮಾಲಗತ್ತಿ 
ನಮ್ಮಗೌರಿ - ಅನುಭವಗಳ ಕಥನ ಸಂ : ಬಸೂ, ಪಂಪಾಡಡ್ಡಿ ಅರಳಿಹಳ್ಳಿ 
ಲಿಂಗಾಯತ ತತ್ತ್ವ ಪ್ರಣಾಳಿಕೆ - ಟಿ.ಆರ್‌. ಚಂದ್ರಶೇಖರ್‌ 
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189. 


190. 


ವಚನ ಬೆಳಕು, ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ ರೂ.80 
ಸೌಹಾರ್ದ ಸೆಲೆ : ಎ.ಕೆ ಸುಬ್ಬಯ್ಯನವರ ಸಮಗ್ರ ಬರಹಗಳ ಸಂಪುಟ-1 ರೂ.200 
ಆರ್‌ಎಸ್‌ಎಸ್‌ ಅಂತರಂಗ ಮತ್ತು ಇತರ ಲೇಖನಗಳು 


ಎ.ಕೆ ಸುಬ್ಬಯ್ಯನವರ ಸಮಗ್ರ ಬರಹಗಳ ಸಂಪುಟ-2 ರೂ.130 

ದೇವರು ಮತ್ತು ಧರ್ಮ: ವಿಚಾರ ಲೇಖನಗಳು 

ಎ.ಕೆ ಸುಬ್ಬಯ್ಯನವರ ಸಮಗ್ರ ಬರಹಗಳ ಸಂಪುಟ-3 ರೂ.70 

ಮಾತಿನ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಸ್ಫಟಿಕದ ಸಲಾಕೆ 

ಎ.ಕೆ ಸುಬ್ಬಯ ನವರ ಶಾಸನ ಸಭೆಯ ಭಾಷಣ-ಚರ್ಚೆ- ಸಂಪುಟ-1 ರೂ.150 

ನುಡಿಯೆಂಬುದು ಉರಿಯ ಕೆಂಡ 

ಎ.ಕೆ ಸುಬ್ಬಯ್ಯನವರ ಶಾಸನ ಸಭೆಯ ಭಾಷಣ-ಚರ್ಚೆ- ಸಂಪುಟ-2 ರೂ.220 
- ದಾರಿದೀಪ : ಎ.ಕೆ ಸುಬ್ಬಯ್ಯನವರ ಅಭಿನಂದನಾ ಗ್ರಂಥ ರೂ.320 
. ನಿರ್ಭೀತಿಯ ಹೆಜ್ಜೆಗಳು : ಎ.ಕೆ ಸುಬ್ಬಯ್ಯ 

ಹೋರಾಟಗಾರನ ಜೀವನ ಪಸಂಗಗಳು - ಬಿ. ಎನ್‌. ಮನುಶೆಣೈ ರೂ.150 
- ಫೀನಿಕ್ಸ್‌ : ಎ.ಕೆ ಸುಬ್ಬಯ್ಯನವರ ಜೀವನ ಚರಿತ್ರೆ, ಬಿ. ಎನ್‌. ಮನುಶಣ್ಯೆ ರೂ.100 
| ತೊಗಲ ಚೀಲದ ಕರ್ಣ- ಎಚ್‌. ಲಕ್ಷ್ಮೀನಾರಾಯಣಸ್ವಾಮಿ ರೂ.150 


2017ರ ವಿಭಾ ಸಾಹಿತ್ಯ ಪ್ರಶಸ್ತಿ ಪುರಸ್ಕೃತ ಕೃ ಕೃತಿ 


. ರಾವಣ : ಮಹಾತ್ಮನೊ, ರಾಕ್ಷಸನೊ, ಎಲ್‌. ಎ ಬಾಲಿ, ಅನು: ಅನಿಲ ಹೊಸ್ಮನಿ ರೂ.40 


ಸದ ಬಡತನ _ ಕಾರ್ಲ್‌ ಮಾರ್ಕ್‌ ಅನು : ನಾ. ದಿವಾಕರ ರೂ.120 

. ದೇಶ ಪ್ರೇಮವೋ ದೇಶದ್ರೋಹವೊ - ಗೊದ್ದಂ 8 ಕೋಟೇಶ್ವರರಾವ್‌ ಅನು: ವಿಶ್ವಕುಂದಾಪುರ ರೂ. 130 
. ಸಾವರ್ಕರ್‌ ಗೋಡೆ ನಂಟು - ಎ.ಜಿ. ನೂರಾನಿ ಅನು: : ಸುರೇಶ ಭಟ್‌ ಬಾಕ್ರಬೈಲ್‌ ರೂ.120 
ಬಹುತ್ವದ ಭಾರತ ಮತ್ತು ಬೌದ್ಧ ತಾತ್ವಿಕತೆ, ಡಾ. ಮೂಡ್ನಾಕೂಡು ಚಿನ್ನಸ್ವಾಮಿ ರೂ. 180 

. ವಿಮೋಚಕನ ಹೆಜ್ಜೆಗಳು-ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಬದುಕು, ಡಾ. ಎಚ್‌.ಎಸ್‌ ಅನುಪಮಾ ರೂ.150 
ಭಗತ್‌ ಸಿಂಗ್‌ -ವೀರ ಸಾವರ್ಕರ್‌, ಅನು : ನಾ. ದಿವಾಕರ ರೂ.60 

. ರಾಮಮಂದಿರ ಏಕೆ ಬೇಡ?, ಕೆ. ಎಸ್‌. ಭಗವಾನ್‌ ರೂ.100 


. ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮೋತ್ತರ ಭಾರತ, ಕಂಚ ಐಲಯ್ಯ ಅನು: ಜಾಜಿ ದೇವೇಂದಪ್ಪ ರೂ.180 
. ಉರಿಯ ನೆಳಲು, ವೇಮನನ ವಚನಗಳು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನ, ಡಾ. ಎನ್‌. ಗೋಪಿ, 


ಅನು: ಬಿ. ಬಿ. ಸುಜ್ಞಾನಮೂರ್ತಿ ರೂ.120 


. ಜಾತಿಯ ನೆರಳಲ್ಲಿ ಅಭಿವೃ ೈದ್ಧಿ ರಾಜಕೀಯ, ಪ್ರೊ.ಎಸ್‌. ಸಿಂಹಾದ್ರಿ, 


ಅನು: ಬಿ. ಸುಜ್ಞಾನಮೂರ್ತಿ, ರೂ.100 


. ಮನೆ ಕೆಲಸ ಹೊರಗಿನ ಕೆಲಸ, ರಂಗನಾಯಕಮ್ಮ ಅನು: ಬಿ. ಸುಜ್ಞಾನಮೂರ್ತಿ ರೂ.80 
. ಪುರಾಣಗಳು ಜಾತಿವ್ಯವಸ್ಥೆ ಸತ್ಯಹರಿಶ್ಚಂದ್ರ ಡಾ. ವಿಜಯಭಾರತಿ, ಅನು: ಬಿ. ಸುಜ್ಞಾನಮೂರ್ತಿ ರೂ.70 
. ಸ್ತೀವಾದಿ ಅರಿವಿನ ಹಾದಿ, ಓಲ್ಲಾ, ಅನು: ಬಿ. ಸುಜ್ಞಾನಮೂರ್ತಿ ರೂ.70 


ಫೆಟುಂಬವ್ಯವಸ್ಥೆ: ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದ-ಸ್ಮೀವಾದ, ಓಲ್ಲಾ, ಅನು: ಬಿ. ಸುಜ್ಞಾನಮೂರ್ತಿ ರೂ.80 


. ದಲಿತ ಹೋರಾಟಗಾರ ಅಯ್ಕನ್‌ಕಳಿ, ಚೆಂದರಾಶೇರಿ, ಅನು: ಬಿ. ಸುಜ್ಞಾನಮೂರ್ತಿ ರೂ.80 
. ರಸೀದಿ ತಿಕೀಟು -ಅಮೃತಾ ಪ್ರೀತಂ ಆತ್ಮಕತೆ ಅನು: ಹಸನ್‌ ನಯೀಂ ಸುರಕೋಡ ರೂ.160 


. ಪ್ರೇಮಲೋಕದ ಮಾಯಾವಿ ಸಾಹಿರ್‌ ಲುಧಿಯಾನ್ವಿ ಜೀವನ ಮತ್ತು ಕಾವ್ಯ ರೂ.120 
ಲೇ: ಹಸನ್‌ ನಯೀಂ ಸುರಕೋಡ 
ಸದ್ಯಕಿದು ಹುಚ್ಚರ ಸಂತಿ, ಸಾದತ್‌ ಹಸನ್‌ ಮಂಟೊ ರೂ.120 


ಅನು: ಹಸನ್‌ ನಯೀಂ ಸುರಕೋಡ 


214. ಹಿಂದೂ ಮಂದಿರಗಳು ಹಾಗೂ ಔರಂಗಜೇಬನ ಆದೇಶಗಳು, ಬಿ. ಎನ್‌. ಪಾಂಡೆ ರೂ.50 
ಅನು: ಹಸನ್‌ ನಯೀಂ ಸುರಕೋಡ 


215. ಆ ಹದಿಮೂರು ವರುಷಗಳು (ನಕ್ಷಲೈಟನ ಜೈಲು ಆತ್ಮಕಥನ) ರೂ.140 
ಹಿಂದಿ ಮೂಲ: ರಾಮಚಂದ್ರ ಸಿಂಗ್‌, ಕನ್ನಡಕ್ಕೆ: ಡಾ.ಎಚ್‌.ಎಸ್‌.ಅನುಪಮಾ 

216. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಎಂಬ ಮಹಾನದಿ - ದಲಿತೀಕರಣಗೊಂಡ ಗಾಂಧಿ, ಡಾ.ಮೊಗಳ್ಳಿ ಗಣೇಶ್‌ ರೂ.180 

217. ಟ್ರೇನ್‌ ಟು ಪಾಕಿಸ್ತಾನ್‌, ಮೂಲ: ಖುಷ್ಟಂತ್‌ ಸಿಂಗ್‌, ಅನು: ಎಂ.ಬಿ.ರಾಮಮೂರ್ತಿ ರೂ.160 

218. ನಾನು ಅಮೀರ್‌ ಖಾನ್‌ ಭಯೋತ್ಪಾದಕನಲ್ಲ ರೂ.150 
ಮೂಲ: ನಂದಿತಾ ಹಕ್ಷರ್‌, ಅನು: ನೂರ್‌ ಅಹ್ಮದ್‌ ಅಬ್ಬಲಗೆರೆ 

219. ರಾಮ-ಕೃಷ್ಣ ಡಾ.ಬಿ.ಆರ್‌.ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌, ಅನು: ಎನ್‌.ಎಸ್‌.ಶಂಕರ್‌ ರೂ.60 

220. ಬುದ್ಧ ಬೆಳಕಿನಲ್ಲಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಭಾರತ, ಡಾ.ಎಚ್‌.ಎಸ್‌.ಅನುಪಮಾ ರೂ.180 

221. ದೇವರ ವಿರಾಟ ರೂಪ, ಯೋಗೇಶ್‌ ಮಾಸ್ಟರ್‌ ರೂ.250 

222. ಸಂವಿಧಾನ ಮತ್ತು ಮಹಿಳೆ, ಡಾ.ಎಚ್‌.ಎಸ್‌.ಅನುಪಮಾ ರೂ.60 

223. ಫೆಮಿನಿಸ್ಟ್‌ ಮ್ಯಾನಿಫೆಸ್ಟೊ, ಚಿಮಮಾಂಡ, ಅನು: ಕಾವ್ಯಕ್ರಿ ಎಚ್‌. ರೂ.50 


* ಪ್ರತಿಗಳು ಮುಗಿದಿವೆ 


ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ಗೆ ನಮನ 


ಹೆಪ್ಪುಗಟ್ಟಿದ ದುಃಖ ಕರಗುವಾಗ 
ಮೌನಹರಿಗೋಲಲ್ಲಿ ಹರಿದಾಡುತ್ತ 
ಬಿಕ್ಕುವವರ ಭಿಕುವೇ ನಿನಗೆ ನಮನ. 


ಚಿಂತೆಯ ಕಂತೆ ಹೊತ್ತು 
ಶತಮಾನಗಳಿಂದ ಮುನ್ನಡೆದವರ 
ದಾರಿದೀಪವೇ ಹರಿಸುವೆ ಗಮನ. 


ಲೋಕದ ಸುಖದ ಮೂಲ 
ಹುಡುಕಿಕೊಂಡು ಹೊರಟ ಸಾಧಕನೆ 
ಅರಳಲಿಲ್ಲ ಇನ್ನೂ ಪ್ರೀತಿ ಸುಮನ. 


ಭರತವರ್ಷದ ತುಂಬ 
ಬಾರಿಸಿದರೂ ಎಚ್ಚರಿಕೆಯ ಗಂಟೆ 
ನಿಲ್ಲಲಿಲ್ಲ ದಲಿತರ ದಮನ. 


ನಿನ್ನ ಒಳಗಣ್ಣಿಲ್ಲದ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದಲ್ಲಿ 
ಓಟಿನ ಬಲಿಗಳ ಮೇಲೆ ಕಾಲಿಡಲು 
ಸದಾ ಸಿದ್ಧ ಜಾತಿ ವಾಮನ. 


ಇಂಥ ಮನುಸ್ಮತಿಯ ಕಾಡಲ್ಲಿ 
ಮುಟ್ಟಿದರೆ ಮುನಿಯುವ ಮುಳ್ಳು ತುಳಿದ 
ಅರಿವೇ ಕೊಡುವೆ ನನ್ನ ಹೂಮನ. 


-ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 
ಲಡಾಯಿ ಪ್ರಕಾಶನ 
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ಬೆಲೆ: ರೂ. 130/- 


ಗದಗ 


